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~ Le champ des études bouddhiques s’élargit sans cesse. Historiens, philosophes 

2 archéologues, linguistes appliquent a l’explorer des méthodes diverses; les philologues 
interprétent les textes sacrés conservés ou traduits en un grand nombre de langues. : 
Tous ces travaux se complétent les uns les autres et gagnent par conséquent a étre ~ 
rapprochés. \La Collection Buddhica, Documents et tracauw pour l’étude du Boud- 
dhisme est destinée & remédier autant que possible a l’excessive dispersion de 
documents et des publications. ; fen i i : 

stew __ Pour obtenir ce résultat, nous nous proposons de faire parattre deux séries 
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Premiére Série : Mémoires, in-8 raisin. 


Bh ean Voici dans l’ordre présumé de leur publication les premiers volumes de cette “3 
ett série : . > : 
Suaiey |_|. Vijnaptimatratdsiddhi, La Siddhi de Hiuan-tsang traduite et annotée, par — 

: M. Louis de La VALLEE Poussin, professeur a |’Université de Gand. : 
Viennent de paraitre fasc. 1-3: pp. 1 & 336, in-8, 1928, chaque fascicule. 62fr.50 
_L'ouvrage sera complet en 5 fascicules au prix de 62 fr. 50 l'un. La souscription 

peat a louvrage complet est obligatoire. “ 

: Il. Le concile de Rdjagrha, introduction & histoire du canon et des sectes bou 
dhiques, par M. Jean PrzyLusk1, professeur a |’Ecole des Langues Orientales de Paris. ; 
Ill. Ancient Buddhism in Japan : sitras and ceremonies in use in the seventh — 
and eighth centuries A. D. and their history in later times, by Dr. M. W. de Yss8Ra, oes 
professor of Japanese in the University of Leyden. gS) is i 
Parus : fase. 1-2: 1X et 224 pp., in-8, 1928, chaque fascicule . . . . 62fr.50 
L’ouvrage sera complet en 6 fascicules de 112 pages chacun, au prix de 62fr.50 
le fascicule in-8. La souscription a l’ouvrage complet est obligatoire. 2 
yf IV. L’iconographie des étoffes peintes (pata) dans le Manjugrimilakalpa, pai 
1 M''e Marcelle Lazou. Sous presse. nh SS “0 
ins _ V. Extraits du Mani bka’ ‘bum, introduction du bouddhisme au Tibet; mariages | 
See du roi Sron bean sgan po, par M. Jacques Bacot, chargé de cours a I'Reole des 
_ Hautes- Etudes. ae 
VI. La Vie des Saints dans les Ecritures palies, par M. Helmer Smrru, de_ 
: l'Université de Lund. . a 
; Vil. Buddhistica dans le Mahdbhérata, par M. Paul OLrramare, professeur& 
l'Université de Genéve. Bertie, 
VIII. Le traité de Vasumitra sur les sectes bouddhiques, par M. Louisde LaVaLLEE 

Poussin, professeur a l'Université de Gand. a pee se 


Deuxiéme Série : Documents, in-8 jésus. 


Cette série comprendra des documents de toute sorte ainsi que des études bi 
graphiques donnant & propos de chaque catégorie de sources un inventaire accom. 
pagné de références et notes critiques : ft 


I. Glossary of the Sanscrit, Tibetan, Mongolian and Chinese versions of the Da 
sabhimika-Satra, compiled by J. RaAnpER, vi et 203 pp., 1928. . . . . . 200 fr 
II. Catalogue du fonds tibétain de la Bibliothéque Nationale, t. I, rédigé pa 
M"'* Marcelle Latou, env. 100 pages autographiées, 1 pl. en couleurs, Sous presse. — 
Ill. Bibliographie annuelle des Etudes Bouddhiques, 1929. 
IV. Larchéologie et Vépigraphie des monuments du bouddhisme indien. 
V. Analyse et Bibliographie du Vinaya des Mialasarcdstivadin. 
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AVANT-PROPOS 


On trouvera rassemblées dans ce volume un certain nom- 
bre de relations du Concile qui, suivant la tradition, se 
réunit 4 Rajagrha peu de temps apres le parinirvdna du 
Buddha. Ces récits provenant de diverses écoles permet- 
tent des comparaisons qui éclairent |’histoire des Canons 
et des sectes bouddhiques. 

Les textes palis, si importants qu’ils soient, ne sauraient 
prétendre a retenir exclusivement l’attention. De nos jours, 
les discussions sont heureusement devenues moins fré- 
quentes sur la valeur de la tradition des Thera opposée a la 
tradition de toutes les autres sectes. L’immense littérature 
extérieure au Canon palin’est plus dédaignée; on s’efforce de 
lire et de comparer sans parti pris tous les documents : 
sanskrits, chinois, tibétains et autres. Pour ce qui est du 
Premier Concile, les récits sont si divers qu’il m’a paru 
indispensable de grouper et de traduire en frangais les 
textes les plus importants. 

Les Canons bouddhiques n’ont été codifiés que plusieurs 
siécles aprés la mort du Buddha; ces Canons différaient 
d'une secte a l’autre. Quiconque est curieux de savoir com- 
ment ils se sont peu a peu constitués et différenciés doit 
consulter tout d’abord les récits du Premier Concile dont 


chacun donne, pour une secte déterminée, une classification 
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des textes sacrés et une relation de la maniére dont ils ont 
été compilés. J’estime qu'il n’y a pas de documents dont 
Yexamen soit plus pressant; les ignorer serait retarder 
facheusement le progres de nos études. 

Déja, de longs efforts ont permis d’en tirer des indi- 
cations précieuses. I] convient notamment de rendre hom- 
mage 4 un admirable pionnier: Minayeff. Ce savant a vu le 
premier que, dans le Cullavagga pali, le récit comprend 
plusieurs couches de rédaction. Les éléments les plus 
anciens représentent, croyait Minayeff, la communauté 
bouddhique constituée en « tribunal » statuant sur les 
manquements d’Ananda ou de Channa; ils remonteraient a 
une époque ot le Vinaya, c’est-a-dire la Discipline, n’était 
pas encore codifié. Plus tard, on aurait ajouté au récit 
ancien des développements qui donnent au Concile «]’aspect 
d’un conclave réuni dans un but théologique et littéraire' ». 

Cette these hardie fut combattue par Oldenberg, plus 
respectueux de la tradition. Ayant réussi a relever plu- 
sieurs inexactitudes dans l’argumentation de Minayeff, 
Oldenberg prétendit avoir ruiné la théorie du savant russe 
et soutint contre lui l’antiquité du Vinaya’. 

Cependant, en 1905, Minayeff trouve un défenseur impar- 
tial et convaincant en M. L. de La Vallée Poussin. Celui-ci 
reconnut le bien-fondé de plusieurs critiques formulées par 
Oldenberg, mais conclut en disant que ces attaques n’avaient 


« pas ébranlé la pensée maitresse de Minayeff* ». 


1. Recherches sur le Bouddhisme, par 1. P. Minayeff (1887), traduit du 
russo par R. H. Assier de Pompignan, Bibl. d'Etudes du Musée Guimet, 
t. 1V (1894). 

&. H. Oldenberg, Buddhistische Studien, Z. D. M. G. (1898), p. 613-694. 

3. L. de La Vallée Poussin, Les deux premiers conciles, Muséon, 1905, 
VI, p. 213-328 (trad. Indian Antiquary, 1908). Cf. en outre, du méme auteur, 
article Councils dans l’encyclopédie de Hastings. 
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L’étude de M. de La Vallée Poussin reposait sur une 
documentation abondante: indépendamment des textes 
palis, il avait utilisé les ouvrages de Schiefner' et de 
Rockhill* sur les sources tibétaines, ceux de Wassilieff* et 
de Beal‘, ainsi qu’un article de’M. T. Suzuki’ sur les 
sources chinoises. Toutefois, le savant belge ne faisait aucune 
difficulté de reconnaitre que « toutes les études qui portent 
sur l’origine des Canons sont nécessairement provisoires » 
en l’absence de travaux assez poussés sur les documents 
chinois. 

Depuis lors, dans une naonographie sur Les Seize Arhat, 
MM. Sylvain Lévi et Edouard Chavannes ont étudié la 
nomenclature des textes sacrés dans divers récits du Pre- 
mier Concile, apportant ainsi une nouvelle contribution a 


Vhistoire du conclave ™. 


Jusqu’en ces derniéres années, les discussions relatives au 
Premier Concile avaient porté principalement sur les récits 
des Vinaya, c’est-a-dire sur des textes de Discipline’, 
mais c’était une base beaucoup trop étroite. J’ai traduit, 
dans La Légende de l’Empereur Acoka, un récit du Pre- 
mier Concile tiré de l’A-yu wang tchouan;j’ai, en outre, 


indiqué de nombreux traits communs a ce récit, au chapitre 


1. Schiefner, Tib. Lebensbeschretbung... 1849. 

2. Rockhill, The Life of the Buddha, p. 148 et suiv. 

3. Wassilieff, Bouddhisme et les notes ad Tarandtha. 

4. Beal, Le Vinaya des Dharmaguptas, d’aprés la.version chinoise, Vhdl. 
des 5 Or. Kong. Ostasiat. Sektion, p. 17, Berlin, 1881, réimprimé dans 
Abstract of Four Lectures (1882). 

5. T. Suzuki, The first Buddhist Council, Monist, XIV. 2, janv. 1904, 
pp. 253-282. 

6. Sylvain Lévi et Edouard Chavannes, Les Seize Arhat protecteurs de 
la Loi, Journ. Asiatique, Juillet-Aott et Septembre-Octobre 1916. 

7. Cf. notamment R. Otto Franke, The Bud, councils at Rajagaha and 
Vesdali as alleged in Cullavagga XI, XII, J. Pali Teast Soc. 1908. 
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correspondant de l’A-yu wang king et a dautres récits 
transmis sous forme de sutra. Les textes de cette catégorie 
contiennent tous un certain nombre de stances; ces stances 
forment un ensemble nettement comparable d’un récit a 
autre; elles font complétement défaut dans le x1° chapitre 
du Cullavagga pali, entiérement rédigé en prose. De plus, 
tandis que les Vinaya connaissent deux Conciles, celui de 
Rajagrha et celui de Vaisali, nos sutra ne racontent que le 
premier. Enfin, comme |’entrevoyait Minayeff, il est pro- 
bable que les Vinaya se sont constitués assez tard, long- 
temps apres les premiers sutra. Il y a done de grandes 
chances que les sutra contiennent, relativement au Concile, 
des données plus anciennes que ce que nous font connaitre 
les Vinaya. 


Je me propose ici de mettre en valeur les récits des sutra 
en les opposant a ceux des Vinaya. Dans la Premiére 
Partie, j’ai groupé les traductions d’un certain nombre de 
relations du Concile tirées de la Corbeille des sutra ou con- 
servées dans des ouvrages analogues : avaddna et commen- 
taires des sutra. Dans la Deuxieme Partie, j’ai. réuni les 
récits tirés des Vinaya. La Troisieme Partie expose les 
principaux résultats qui se dégagent de l’étude de ces textes. 
On y verra notamment que, si Minayeff avait raison de dis- 
tinguer des apports successifs dans les relations du Concile, 
certains éléments, et des plus anciens, lui ont échappé. 
Sans doute, le Concile ne fut-il pas d’abord imaginé comme 
un conclave véritable destiné a codifier le Canon; il ne fut 
guére qu'une assemblée capitulaire peu différente de celles 
qui se réunissaient chaque année au début de la saison des 


pluies. Mais ces assemblées annuelles n’avaient pas seule- 
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ment les attributions disciplinaires qu’ont mises en relief 
Minayeff et d’autres auteurs. On ne doit pas perdre de vue 
qu elles étaient encore et avant tout destinées a célébrer une 
féte religieuse qui commémorait un mythe saisonnier : le 
mythe de Gavampati. Les plus anciens récits du Concile 
expliquaient l’origine de la féte en racontant ce mythe. Cet 
ensemble mythique et rituel est surtout apparent dans les 
récits tirés des sutra. Bien que jusqu’a présent on l’ait peu 
remarqué, cet élément est, 4 mon sens, d’une importance 
capitale, 

La comparaison des textes relatifs au Premier Concile 
nous montrera comment un récit primitivement mythique 
est devenu peu a peu pseudo-historique. Ces textes sont 
encore instructifs 4 d’autres égards. Ils permettent de suivre 
le procés de différenciation d’ou sont sortis les Canons. Ils 
fournissent par la méme de précieuses indications sur l’his- 
toire des Ecoles et des mouvements sectaires. Enfin, la 
maniére dont ils décrivent l’assemblée des premiers dis- 
ciples laisse entrevoir la physionomie des assemblées capi- 
tulaires a telle époque ou dans telle secte et, par suite, 
Yorganisation de la Communauté bouddhique a divers 
stades de son développement. 

La méthode que j’ai adoptée, comme dans mes études 
antérieures sur les funérailles du Buddha et la légende 
d’Agoka, consiste 4 examiner des textes suivis'. Il ne suffit 
pas de rapprocher des citations choisies de part et d’autre 
dans la littérature bouddhique. Il importe avant tout de 


1. Jai traduit tous les textes qui me paraissent utiles. J’ai omis le récit 
du Vinaya des Mila-Sarvdstivddin; la version tibétaine en est déja con- 
nue par The Life of the Buddha de Rockhill et, d’ailleurs, les deux récits de 
VA-yu wang tchouan et de l'A-yu wang king présentent, @ mon sens, une 
version plus ancienne des traditions Sarcdsticadin. 


VI AVANT-PROPOS 


suivre l’enchainement réel des idées et de le rétablir, 
autant que possible, partout ot il a été rompu par des acci- 
dents ou des interpolations. Un dogme ne doit étre inter- 
prété que relativement 4 une religion, et un mythe par rap- 
port a une conception du monde; une phrase séparée du 
contexte est lettre morte. 


Les domaines que nous avons a explorer sont vastes et 
peu connus. Délimiter des ensembles, prendre des vues 


assez larges, telle parait étre aujourd’hui la besogne la plus 
urgente. Plus tard seulement commencera le travail de mise 
au point qui permettra de corriger les erreurs et de pré- 


ciser les premieres approximations. 


M. P. Pelliot a enrichi mes traductions de plusieurs 
notes qu'il a bien voulu signer. Je suis également obligé a 
MM. de La Vallée Poussin et Helmer Smith, dont j’ai mis a 


profit les observations. 
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CHAPITRE I 


Le Kia-ye kie king. 


Le Kia-ye kie king 3 $E #8 #€ (Nanjio n° 1363, Tripit., 
éd. Tok., XXIV, 8, p. 35% et suiv.) passe pour avoir été 
traduit entre 148 et 170 par le Parthe Ngan Che-kao ¥ {it 
i: Ce serait donc, avec les fragments du Fen pie kong 
t6 lowen, le récit du premier Concile le plus anciennement 
traduit en chinois. I] se présente comme un sutra indé- 
pendant commencant par la formule : « C’est ainsi que j’ai 
entendu ». Ce qui le caractérise tout d’abord, c’est l’impor- 
tance de |’élément versifié. Pour la commodité des réfé- 
rences, j'ai numéroté de I 4 XX les gdthad ou groupes de 
gatha. Par l’abondance des stances, ce sutra s’oppose net- 
tement aux récits du Concile contenus dans les Vinaya et 
notamment au XI° Khandhaka du Cullavagga pali. 

Le caractére Aie ##, «lier», qui parait dans le titre, 
désigne l’acte de réunir en un Canon les Ecritures. Dans 
le texte, le méme mot kie ou tsi #£, «compiler», ainsi 
que des expressions composées telles que 4 #4 ou diy Hi, 
sont employés dans le méme sens. S’il faut en croire 
O. Rosenberg, qui suit en cela les lexicographes japonais, 
#£ 4 serait la traduction du mot sanskrit ou pali samgitt. . 


En fait, samgiti désigne bien, dans les textes bouddhiques, 
1 
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notamment dans Cullavagga, XI, la récitation des Ecritures 
par les membres du Concile; mais en pali samgaha (= skr. 
samgraha) désigne aussi fréquemment la confection du 
Canon et par suite le Concile lui-méme (cf. par exemple 
Dipavamsa,1V,v. 6 et suiv.). Samgraha est probablement le 
mot que les traducteurs chinois ont rendu par Ave, ts/, etc. ; 
il ne semble pas nécessaire ni méme légitime de restituer 
pour ces derniers un original samgiti. Nous pouvons donc 
rendre ainsi le titre du Kia-ye kie king : « Sutra de la 


compilation (des Ecritures) sous Kagyapa ». 


1. C’est ainsi que j’ai entendu. Une fois, peu de temps 
apres le nirvdna du Bhagavat, les Arhat s’assemblérent au 
complet et délibérérent. Ils n’avaient pas encore réuni les 
Corbeilles des Paroles sacrées £€ : la Loi (dharma), les Re- 
glements (vinaya) et les Discussions p. Ils se dirent tous 
en eux-mémes : « Nous avons fait ce qui était a faire Py ff: 
EL He (krtakrtya). Nous avons franchi la montagne des 
souillures (tch’en lao) ji 4' et tari le fleuve du désir. Le 
soleil de l’omniscience, le Buddha, le deva parmi les deva, 
nos yeux soudain ne le voient plus. Nous en avons assez 
de trainer ce corps, et nous voulons maintenant entrer dans 
le parinirvdna. » Alors ils réciterent ces gatha : 


I, Nous avons franchi l’abime ot sont les insensés 

et la mer des passions qui est difficile 4 traverser. 

Nous avons détruit la grossiereté, la décrépitude et la 
vieillesse, 

ainsi que la roue de la transmigration. 

Nous avons vu (la vraie nature) des attachements de 
toute sorte. 

Le corps est comme la peau du serpent’. 

Il nous faut entrer dans l’Extinction (nirvana) 

l’A4me pure, comme une lampe qui s’éteint. 


2. La-dessus, d’innombrables milliers d’Arhat quittent 
tous les lieux qui leur agréent : climes des montagnes, cours 
d’eau, fontaines, ravins, pour aller s’éteindre la-bas, en 
abolissant en eux les affections, semblables 4 une lampe 
qui s’éteint soudainement. Alors d’innombrables milliers 


1. Un des noms des klesa. Cf. Bukkyo troha jiten, I, 38. 
2. Cf. Sutta-nipadta, Uraga sutta. 
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d’Arhat entrérent dans le pariniredna. Les deca qui demeu- 
rent dans l'espace dirent au grand Kasyapa : « Voici que 
les hommes Véridiques (arhat) sont entrés dans la paix 
de l’Extinction (nirvdna). » Alors les deva' récitérent ces 
gatha : 


II. Répandez les paroles du Vénérable 

pour qu’elles restent longtemps dans les esprits, sans 
obstacle. 

Maintenant qu’il est allé, 

(lui), le Buddha, dans le calme ot la souillure est 
détruite, 

ce qu'il faut pour guider l Assemblée, 

c’est la contemplation, le détachement et la sagesse. 

Soudain l’ignorance épaissit ses ténébres ; 

’éclat de la loi disparait. 


3. Le Vénérable Kasyapa, ayant entendu ces paroles, se 
dit en lui méme : « Pénétrante est la parole des deva'! 
Ils disent qu’avant longtemps ce monde doit étre replongé 
dans les ténébres. Que faut-il faire? » Aussitét qu’il eut 
formé cette pensée, il comprit. « Composons maintenant le 
Sens (artha). Il faut réunir les Paroles sacrées (sutra), les 
Reglements (voimaya) et l’essence de l’enseignement des 
préeceptes (dharma), et par compassion donner au monde la 
tranquillité. Pour quelle raison? Depuis d’innombrables 
kalpa, le Bhagavat a pratiqué la conduite (sainte), il a 
accumulé les mérites, amassé les vertus et enduré des souf- 
frances difficiles & mesurer. Nous allons, pour donner au 
monde Ja paix, réunir la Loi (dharma) et les Réglements 
(v‘naya) et les disposer en ordre pour venir en aide (aux 
étres vivants).. Ainsi nous garderons l’enseignement de la 


. 


1. Bien que JE J\ doive souvent étre traduit par «les deca et les hom- 
mes»), cette expression désigne sans doute ici simplement « les deca », 
cest-a-dire « les habitants des cieux ». 


39” 


LE (KIA-YE KIE KING ) 3 


Loi du Buddha. Tandis que nous ne sommes pas encore 
entrés dans l’Extinction, nous devons tous ensemble réunir 
et garder l’enseignement de la Loi. » 

4. Alors, le Sage Mahakasyapa et les autres (Arhat) 
réunirent le Samgha des bhiksu, et il-dit : «O Anuruddha 
et vous autres, 6 Sakya #& f¢, par le foudre (vayra) de 
l’Impermanence, cette montagne, le Buddha, a été détruite ! 
Le Buddha, ce soleil victorieux, s’est obscurci. Les ténébres 
de l’Impermanence ont voilé l’éclat de Sakya(muni). Le 
soleil de l’Impermanence a desséché cette mer, le Buddha. 
Le feu de Impermanence a consumé |’Omniscient. Voici, 
précisément, que le temps est venu de protéger le monde 
d’une fagon permanente. Souvenons-nous des mérites du 
Pere. Il faut ériger l’ceuvre du Pere et célébrer sa des- 
tinée pour que son entreprise soit achevée. » Alors il récita 
cette gatha: 


Ill. Avant d’avoir composé le Sens (artha) supréme, 
il ne faut pas quitter (la vie) pour |’Extinction 
(nirvana). 
Fils du Buddha qui est dans le parfait repos, 
vous devez rassembler les livres des Kcritures. 


5. Alors, le Samgha des bhiksu ayant entendu ces 
paroles, le Vénérable Kasyapa et les cinq cents Arhat vou- 
lurent se réunir pour composer la Loi (dharma) correcte, 
les Réglements (vinaya) et le Sens (artha). Alors ils se 
rendirent & Lo-yue-k’i 2 [8 i (Rajagrha) et s’assem- 
blérent au dernier mois de l’année. A ce moment, le Sage 
Ananda fit aussi les préparatifs pour la (féte de) fin d’année. 
Les Anciens firent cette réflexion : « Ananda que voici est 
le frere cadet du Bhagayat. De plus, il l’a constamment 
servi dans l’intimité. Il a entendu et maintient la Grande 
Sagesse 4 4 (mahdprajfd) et explique la totalite de la 
Loi, » Alors la multitude des Saints récita cette gatha : 
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IV. En cette Assemblée harmonieuse, 
il connait la doctrine du Buddha comme la paume de 
sa main. 
Celui qui a les dix forces (dasabala) l’a loué 
et a dit : «Il maintient dans sa pureté la Sagesse 
(prajfia). » 


6. Alors le quinzieme jour de la septieme lune, le 
nouvel an étant passé, on rassembla les livres des Kcritures, 
(savoir) les Corbeilles de la Loi (dharma) et des Regle- 
ments (vinaya). Les cing cents Arhat s’'assemblérent au 
complet. Le Grand Kasyapa, |’Ancien, dit au Sage 
Anuruddha : «Contemple le monde (pour voir) s'il y a en 
quelque endroit un Arhat, séparé de l’Assemblée des 
disciples du Tathagata qui a les dix forces et qui, ayant 
réalisé ce qu'il avait a faire (krtakrtya), ne soit pas venu a 
Assemblée. » Alors Anuruddha contempla le monde avec 
V’ceil divin (divyacaksus) et dit : «O Sakya Mahakagyapa! il 
y aun Ancien nommé KA’tao-houan-po f&§ 4% $k (Gavam- 
pati), qui demeure au palais des deva che-li A Fi (Sirisa), 
et y a passé le nouvel an. Il n’est pas venu a |’Assemblée. 
O Grand Kagyapa! il faut charger un religieux d’aller le 
prier de venir ici. » 

7. A ce moment, dans l’Assemblée il y avait un jeune 
bhiksu ordonné depuis trois ans et qui venait de recevoir les 
grandes défenses. Ce bhiksu s’appelait Pou-na , Ff 
(Purna). Il avait aboli (en soi) les trois souillures et était 
parvenu aux perspicacités $ #'. Il savait le San-soei , 
king = KH" et avait acquis les trois clartés = WR 
(vidya). Il n’était pas attaché aux trois mondes et avait 
obtenu les maitrises  ¢ (vasita). Alors le Grand 


1. Cf. Rosenberg, p. 459, col. 2, ta-tehe-men 33 $8 PY. Sur les san-ta- 
tehe = 3% ee, ou san-ta = 3%, cf. Bukkyo iroha jiten, 1V, 8: par le 
souvenir des existences antérieures connaitre le passé; par l'asil divin con- 
naitre l'avenir et par l'épuisement des @raca connaitre le présent. 

2, Sur le San-soet ou San-soei king, cf. infra, chap. V, vers 187-8. 
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Kasyapa dit (en présence) du Samgha : « Jeune bhilsu, 
mon fils! peux-tu étre le messager de 1l’Assemblée? » 
Alors le Sage Parna se leva, (demeura) a sa place et (dit), 
les mains jointes : « Je recois vos ordres, 6 Vénérable; je puis 
partir aussitot. » Le Grand Kasyapa dit : « C’est bien, c’est 
bien, 6 bhiksu! Dans la multitude des Saints, ce jeune 
bhiksu est extrémement gracieux. » Ayant dit cela, il 
récita ces gatha : 


V. La ot les Sirisa sont plantés en grand nombre 
et ou les fleurs nombreuses brillent d’un vif éclat, 
rends-toi la en toute hate, 
semblable a l’abeille qui butine les doux parfums. 
Gavampati, doué des pénétrations surnaturelles 

(abhij7ia), 

y séjourne, lui, l’Excellent. 
Obéissant fidélement, aux instructions de |’Assemblée, 
rapporte-lui mes instructions que voici : 
« Le Grand Kasyapa et les autres 
membres du Samgha me chargent de vous dire 
qu’on régle ici lesaffaires du Samgha : 
Hatez-vous de venir pour arriver a temps. 


8. Alors le Sage Parna, ayant recu cet ordre de la foule 
des Arhat, semblable 4 un Garuda qui s’élance hors du palais 
d’un naga et rapide comme un clin d’ceil, se rendit instan- 
tanément aupres de Gavampati. Ayant incliné la téte, il 
se prosterna a ses pieds, lui parla et lui adressa des ques- 
tions (de civilité). 

Alors il récita ces gathd : 


VI. Lui, dont la nature est si calme et si bonne, 
qui se plait dans la contemplation (samddhr), |’ lx- 
tinction (nirortti) et harmonie’, 


1. Cf. stanoe II, supra. 
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Kasyapa, dont les intentions sont pures, invite’ 

tous les Vénérables qui ont les maitrises. 

Assemblés, ils s’occupent des affaires du Samgha 

et ils exaltent le Buddha qui est sans mesure. 

C’est pourquoi ils désirent que vous, dyusmat’, 

descendiez pour visiter |’Assemblée des hommes ex- 
cellents. 


9. Alors le Sage Gavampati, ayant entendu les paroles 
de Purna, réfléchit pendant un moment, puis dit a Purna : 
«O Sakya Parna! Y a-t-il dans le Samgha des bhiksu 
des sujets de trouble et de querelle, et la doctrine de la Roue 
de la Loi que Celui qui a les dix forces a fait tourner n’est- 
elle pas troublée par la multitude perverse des hérétiques? 
Les hérétiques sont des brutes. Ils ressemblent a une troupe 
de cerfs effrayés. Veulent-ils détruire la Loi du Buddha ? 
Leur bande perverse veut-elle, avec des lueurs de vers 
luisants, éclipser l’éclat du soleil? Comment leurs esprits, 
qui ne sont pas apaisés, pourraient-ils voir l’image du 
Sramanaet, sans étre brahmacarin, pourraient-ils se croire 
purs? De plus, 6 Sakya Purna, vous auriez dt dire: « Les 
instructions données par le Buddha a l’Assemblée des 
bhiksu...» Vous avez dit au contraire : « Kasyapa et les 
autres bhikgu réunis en Assemblée...» Serait-ce parce que 
le Bhagavat, le Grand Compatissant, est entré au parinir- 
vana? Serait-ce parce que le dispensateur de la Sagesse, 
le Joyau du monde, a disparu, ou parce que les hérétiques 
troublent la doctrine de Loi correcte? Serait-ce parce que 
le Maitre souverain qui a les dix forces et qui fait tourner 
la Roue de la Loi, étant impermanent, a soudain disparu ? 
Serait-ce parce que le Grand Compatissant, qui donne la 
paix a tous et qui secourt et protége les étres vivants, est 
entré dans le repos et ne se lévera plus? Serait-ce parce 


1. J'adopte la legon des trois éditions chinoises Fil au lieu de iP. 
2. Jadmets que fp A. traduit ici ayusmat, 


36° 


LE (KIA-YE KIE KING » 9 


que le Buddha, ce soleil, s’est couché? Le Buddha, dont 
l’éclat est comparable a celui de la lune, est-il caché par un 
obstacle? L’arbre de la Voie, dont la Bodhi est la fleur 
merveilleusement belle et dont le Sramana est le fruit, a- 
t-il 6té emporté par |’Impermanence? La grande lampe du 
monde a-t-elle été éteinte par le vent de l’Impermanence ? 
L’eau de |'Impermanence n’a-t-elle pas éteint le feu du 
Buddha? Les insensés troublent-ils la doctrine du Buddha 
et le Sens de la Roue de la Loi va-t-il disparaitre sans 
retour ! Le Buddha, qui a l’éclat de la lune, a-t-il perdu sa 
clarté, et |’ Asura va-t-il cacher la grande Lumiére ? » 

10. A ce moment, le Sage Purna dit : « O Gavampati, la 
barque du Buddha est détruite; la montagne de la Sagesse 
s'est écroulée. Ceux qui maintiennent la Loi sont aussi sur 
le point de s’éteindre et d’entrer la-bas dans le monde (du 
Nirodna). » 

11. Gavampati dit : « Les méchants ne vont-ils pas 
provoquer des querelles et faire naitre des disputes ? 
Comment pourra-t-on dans le monde questionner et obtenir 
une réponse ? La Loi correcte va retomber dans le silence. » 
I] dit a Parna : « Puisqu’on a retiré |’ Essentiel, le reste est 
sans importance. Privé de léclat du Tathagata, le monde a 
perdu son lustre prestigieux et surnaturel. A quoi bon y 
aller? » Alors il récita cette gatha : 


VII. Le monde apparait désert. 
En |’absence du Buddha, il n’y a plus rien d’aimable. 
Le Jambudvipa, par quels avantages me retiendrait-il ? 
Je vais aussit6t entrer dans l’Extinction (nirvana). 


12. Alors le Sage Gavaimpati prit son bol et son manteau 
et les donna & Purna en disant: « Présente-les 4 1’ Assemblée 
des Saints et rapporte-leur mes paroles que voici : « O Sages 
de l’Assemblée totale! I] vous faut vous appliquer a 
recueillir le Sens si excellent. Vénérez-le sans négligence. » 
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Ayant achevé de prononcer ces paroles, le Sage Gavampati 
entra dans |’Extinction (nirvana). 

13. Aprés son nirvdna, de son corps sortirent des flammes 
qui revinrent en arriére et il s’incinéra lui-méme. Ainsi 
s’embrase un grand biicher. La crémation terminée, quatre 
sources jaillirent dans l’espace, qui tomberent sur son corps 
et l’arrosérent. L’eau était pure et fraiche. Klle ressemblait 
au cristal et avait la couleur du Jieou-li (vaidurya). Ces 
chutes d’eau chantérent spontanément et elles prononcerent 
des gathd. 

La premiere chute d’eau dit : 


VUI. Le Sage, quand il est dans le tourbillon de la nais- 
sance et de la mort (samsdra), 
ne doit pas se fier aux nuages flottants. 
L’Impermanence, ce foudre (vayra) destructeur, 
a fait crouler le Buddha, ce roi des montagnes. 


La deuxiéme chute d’eau dit : 


IX. Les étres constamment agités 
par la crainte, l’effort et le malheur, 
ne peuvent obtenir les maitrises, ni rejeter leur moi. 
Le Buddha procure’ la paix du nirvdna. 


La troisieme chute d’eau dit : 


X. Ainsi, sans négligence, 
par ses actes, il est parvenu A la perfection. 
Tourmenté par d’innombrables calamités, 
il ressemble & une lampe allumée, vite éteinte. 


La quatriéme chute d’eau dit : 


XI. Les plus excellents parmi |’Assemblée 
doivent se prosterner devant lui. 


1. Le Dictionnaire de K’ang hi donne # comme équivalent de 4. 
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Ce vénérable Gavampati, 

arrivé au nirvdna, a dit : 

« J’aime a accompagner le Buddha qui a les dix forces. 
Je veux a sa suite m’éteindre. 

Ainsi, de l’éléphant qui a six défenses, 

le petit suit respectueusement sa mere. 

En inclinant la téte, je salue 

l’Assemblée de tous les Saints. 

Puisse le Samgha vénérable et sublime 

m’excuser ! » 


14. Alors, aprés que le Sage Gavampati se fut éteint, le 
Sakya Purna prit son manteau et son bol. En aussi peu de 
temps qu'il en faut pour étendre le doigt, il s’en retourna 
aussitot et, s’étant prosterné avec respect successivement 
devant chacun des membres du Samgha, il récita ensuite 
ces gatha : 


XII. Le plus vénérable d’entre les hommes, 
le Grand Compatissant étant entré dans le repos, 
Gavampati, a cette nouvelle, entra aussitot dans 
~ PExtinction (nirvana). 
(11 dit) : « En inclinant la téte, je salue 
l’Assemblée de tous les Sages. 
Puisse le Samgha vénérable et sublime 
m’excuser ! » 


15. Aprés avoir prononcé ces paroles, il s’est éteint. 

Alors le Samgha tout entier médita sur |’Imperma- 
nence. Ayant fixé leur pensée pendant un instant 7A 
(muhurta) sur les sutra corrects, les Réglements des 
défenses (vinaya) et l’explication des préceptes (dharma), 
ils se rendirent tous (au lieu ot devait) se réunir le Samgha 
des bhiksu. 

16. A cemoment, le Sage Mahakasyapa dit a Anuruddha: 
« O Sakya, contemple (pour voir) si dans cette Assemblée 
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quelqu’un est retenu dans les liens de la concupiscence, de 
la colere et de l’ignorance, n’est pas encore délivré des 
affections, des agrégats (skandha) et des enveloppes (ava- 
rana), étudie encore les distinctions des défenses (vibhan- 
ga)' et fait partie de la société des hommes du commun. 
Alors Anuruddha, ayant achevé de contempler les reli- 
gieux’, dit au Grand Kasyapa : «Il y a un bAcksu nommé 
Ananda. Serviteur du Bhagavat, il étudie encore pour 
parfaire (son instruction), et il est venu ici se joindre a 
nous. 

17. Alors le Sage Mahakasgyapa dit au Sage Ananda : 
« Léve-toi et pars! Nous ne réunirons pas avec toi |’Es- 
sence des Paroles sacrées. » Ananda dit : « Puissiez-vous, 
6 Vénérable Mahakasyapa, étre dans la joie! Je n’ai pas 
enfreint les défenses, et je n’ai pas de vues (drsfi) perverses. 
Je n’ai pas corrompu les rites; je n’ai pas non plus péché 
dans ma conduite ni commis de faute envers |’ Assemblée. » 

18. Kasyapa dit: «O Ananda! tu as servi le Tathagata et 
véecu dans l’intimité du Bhagavat ! Qu’y a-t-il d’étonnant 
a ce que tu n’aies pas enfreint les défenses ? Tu dis aussi, 
6 Sakya! que tu n’as pas commis de faute depuis le 
moment ott tu as pris le che-li 4 if (Sdtaka)*. Je vais 
t’énumérer successivement tes fautes. » Alors, quand le 
Grand Kasyapa forma cette pensée, les trois (grands) 
milliers de mondes tremblerent six fois. Les cent mille 
deva', qui demeurent dans l’espace, éleverent la voix et 


1. Rosenberg, p. 450°. 

2. Au lieu de 4, les trois édit. chinoises donnent WB qui parait préfé- 
rable. Il semble que dans ce passage JAB, littéral. (siéges », désigne les re- 
ligieux de l'Assemblée. Au § 21 infra, j'interpréte de la méme facon le 
mot 44 pour lequel cette fois les trois édit. chinoises ne fournissent au- 
cune variante. 

3. Cl. Mahdoyut., § 261, 92. En sanskrit, $afaka, Sati, satika désignent 
un vétement. La cassikasatika des textes palis est le vétement que portent 
les religieux pendant la saison des pluies. La transcription chinoise che-li 
est calquée sur un original tel que Sati ou satika, 

4. Pour JC J, au sens de deva, cf. supra, § 2. 
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dirent : « Malheur ! Pourquoi le Grand Kagyapa fait-il de 
pareils reproches ? » 

19. Alors le Sage KaSyapa dit a Ananda : «O Sakya! 
Comment peux-tu dire que tu n’as pas commis de faute ? 
Pourquoi as-tu prié le Buddha d’autoriser les femmes a 
sortir du monde et a étre cha-men jy FY (sramand)? » 
Ananda dit : «O Grand Kasyapa, quand la mére du Bha- 
gavat mourut, Mo-ho-mo-ye K’iu-t’an-mi Site Gay jie 3S BY 
if (Mahamaya Gautami), sans épargner sa peine, nour- 
rit le Bhagavat et, en personne, s’occupa de lui. Quand 
il était (encore) Bodhisattva, elle l’allaita, le nourrit et 
l’éleva. C’est pour reconnaitre ses bienfaits que j’ai demandé 
(au Buddha) d’en faire une cha-men (sramand). Par com- 
passion pour un membre de ma famille, et désirant qu’elle 
put obtenir le salut, j’ai prié le Buddha de faire d’elle une 
sramand. En outre, j'ai entendu dire qu’au temps passé, les 
Buddha éveillés, (parvenus) 4 l’égalité (de pensée) 2B 4% 
(samacittata), avaient quatre catégories de disciples. 
Pensant que l’influence de la doctrine et de la Loi du 
Bhagavat n’était pas moindre, j’ai prié le Buddha de 
faire d’elle une sramana. » Le Vénérable Kasgyapa dit : 
« O Ananda! II ne suflit pas de manifester de la piété filiale 
et de reconnaitre des bienfaits; il y a aussi le Corps de 
Loi (dharma-kaya) du Tathagata, et l’honorer, c’est la le 
mérite. Permettre aux femmes d’étre sramand, cest 
comme si, lorsque la moisson est mtire, une grande averse 
de gréle la détruisait. La Loi correcte du Buddha devait 
originellement durer longtemps. Pour avoir permis aux 
femmes de sortir du monde et d’étre sramanda, on a réduit 
4 mille ans sa durée. Tu dis encore, 6 Ananda! « C’est dans 
une pensée de compassion pour une personne de ma famille 
que j'ai demandé qu'elle fat samand. » Mais il est contraire 
a la régle des gramana de ressentir de l’affection en raison 
de la parenté. De plus, 6 Ananda! tu dis que tu as demandé 
qu'elle fat sramand parce que, jadis, les Buddha, éveillés, 
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(parvenus) 4 l’égalité (de pensée) (samacittatda), ont eu 
quatre catégories (de disciples). Mais les hommes de ce 
temps-la n’étaient pas retenus dans les liens de la concupis- 
cence, de la colére et de l’ignorance; leur esprit, vide de 
passions, était exempt de souillure. Peut-on les comparer 
aux hommes d’aujourd’hui? Et voila ta premiere faute ; 
tes calculs sont bas et tu es attaché a la terre. 

20. « En outre, 6 Ananda! tu t’es rendu coupable d’une 
autre faute. Le Buddhaa dit : « Celui qui, dans son progrés 
vers la perfection, obtient les quatre pouvoirs magiques 
(rddhipdda) acquiert une absolue maitrise et peut vivre un 
kalpa et méme plus dun kalpa. » Pourquoi n’as-tu pas 
supplié le Bhagavat d’avoir pitié du monde affligé ? » — 
Ananda répondit : « O Vénérable! A ce moment, Mara, le 
Mauvais', m’obscurcissait |’esprit. C’est pourquoi je n’ai pas 
supplié le Buddha de se montrer compatissant. » — Ka- 
Syapa reprit : « Ce fut une grande faute. Que parles-tu de 
servir Celui qui n’a pas de désir? Tu aurais di soumettre la 
force de Mara; au contraire, tu t'es conformé aux ordres de 
Mara. Ce fut ta seconde faute, 6 Ananda! et tu n’as méme 
pas conscience de ta faute ! 

21. « Tu t’es rendu coupable d’une autre faute. Le 
Bhagavat t’ayant blamé, tu as adresséa autrui des paroles 
d’aversion, et tu as offensé les autres religieux. En cela, tu 
t’es rendu coupable d’une troisiéme faute. 

22. « Tuas encore commis une faute. Tuas mis le pied 


1. Le chinois a po-sun UE A, qu’on admet généralement étre l’équiva- 
lent de pdpiydn. Pour justifier cette équivalence, contestable au premier 
regard, Ed. Huber a supposé que sun J est le substitut fautif de p’o 4] 
(Satralamkara, p. 478). Ed. Chavannes qualifie cette hypothése de « fort 
vraisemblable », Cing cents contes, III, p. 78. On notera que, dans les Pari- 
nircdna-siira, le nom de la ville de Pava est transcrit tantét po-sun, 
tantot po-po (po-po étant traduit par « mauvyais », c’est-a-dire papa). Cf. Le 
pariniredna et les funérailles du Buddha, p. 53, n. 1. Puisque nous n’avons 
jamais p'o ‘al, mais souvent sun ‘Al, il est permis de se demander si le 
second n’a pas été a date ancienne le substitut régulier du premier ou 
l'équivalent graphique d’un autre caractére prononcé po ou p’o. 
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sur le vétement tissé de fils d’or du Bhagavat. Ceci est ta 
quatriéme faute. 

23. «O Ananda! Tu as encore commis une autre faute. 
Quand le Bhagavat approcha du parinirvdna, il voulut se 
rendre auprés des deux arbres formant la paire. I] te demanda 
de l’eau et tu ne lui en donnas pas. Ce fut ta cinquiéme faute. 

*4. « Quand le Buddha Bhagavat parla des défenses 
mineures et minimes, tu n’as pas pensé a lui demander des 
précisions pour les hommes a venir. Ce fut ta sixieme faute. 

x0. « Tuas montré ala multitude les organes secrets du 
Tathagata (semblables a ceux) de l’étalon cryptorchide'. Ce 
fut ta septicme faute. 

26. « O Ananda! Tu as commis une autre faute. Laquelle? 
Tu as montré aux femmes le corps du Bhagavat de la 
couleur de l’or le plus pur, de sorte qu’elles poussérent des 
gémissements et souillerent ses pieds de leurs larmes. Ce 
fut ta huitiéme faute. 

27. «O Ananda! Tu as commis une autre faute. Les 
membres de cette Assemblée n’ont ni concupiscence, ni 
colére, ni ignorance; seul, tu es souillé par ces trois vices. 
Tu étudies encore pour parfaire l’enseignement de la Voie. 
Ceux qui sont réunis ici ont fait ce qu’ils avaient a faire, et 
tu n’y es pas encore parvenu. Ceci est ta neuviéme faute. 
Léve-toi et sors de Assemblée. Nous ne réunirons jamais 
avec toi les Paroles sacrées (king). » 

28. Le Sage Ananda contempla en méme temps les 
quatre sthavira; il gémit : « Hélas! pourquoi cette rigueur 
extréme? Aujourd’hui que mon étre est séparé du Buddha 
je suis sans secours et sans protection. Mes yeux ne voient 

1. Voir Burnout, Lotus de la Bonne Loi, p. 572. — Kosagatavastiguhyah 
est le 23° des laksana. — Cf. Rosenberg, Vocabulary, p. 490, col. 3 : 
2 F& An PA FE, «les testicules cachés comme ceux de l’étalon (cryp- 
torchide) ». Dans le Buddha carita de Asvaghosa (I, 65), le Buddha est 
dit : caranabastikogah «qui a les testicules cachés comme 1’éléphant ». 
Ceci est encore considéré dans | Inde comme le signe d'une grande vigueur 


(The Buddha-charitam, I-V, édit. G. R. Nandargikar, notes, p. 17). Cf. 
également Digha nikaya, III, p. 161. 
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plus la lumiére. Le monde est obscur. De plus, 6 Maha- 
kagyapa, quand le Buddha Bhagavat approcha du nirvana, 
il me dit : «O Ananda! ne te lamente pas et ne te fais pas 
souci de moi. Si actuellement tu es coupable de petites 
négligences a l’égard du Grand Kasyapa, ne récriminez pas 
l'un contre l’autre. » O Sakya Kagyapa, quand mon esprit 
joyeux sera délivré, je ne me permettrai plus de pécher. » 

29. Alors le Vénérable Kasyapa dit & Ananda: « Ne 
pleure pas, 6 Sakya! Tes mérites sont suffisants, et c’est 
conformément a tes paroles que, par nous, sera réunie 
l’Essence de la Loi. Mes reproches qui sont justifiés, je ne 
pouvais pas ne pas les faire. Ananda, léve-toi! Nous ne 
réunirons pas avec toil’Essence des Paroles sacrées. » 

30. Alors le sage Anuruddha dit au Grand Kasyapa : 
« Comment pourrions-nous nous séparer de lui? Ananda 
est le serviteur du Buddha. I] a entendu (la Loi) intégrale- 
ment', et il maintient complétement les Corbeilles (de la 
Loi) développée et abrégée. N’est-il pas le troisieme apres 
le Buddha pour composer l|’Essence des Paroles sacrées? » 
Le Vénérable Mahakasyapa dit : « Nous ne réunirons pas le 
Sens des Paroles sacrées (king) et l’Essence de la Loi avec 
Ananda, aussi longtemps qu'il appartiendra a la catégorie 
de ceux qui sont en cours d’étude. O Ananda, léve-toi et 
retire-toi d’ici! Je ne réunirai les Paroles sacrées qu’avec 
des Arhat accomplis. » 

31. Alors Ananda se leva; il regarda en gémissant ]’As- 
semblée des bhiksu et sortit d'un air triste. Alors la nuit 
suivante, A’i-tche-tseu ji & -f (Vrjiputra) ayant instruit, 
il rompit tous ses liens. Il obtint la voie d’Arhat, acquit le 
fruit des trois perspicacités 3 4" et les grandes pénétrations 
surnaturelles (mahabhijia). 

32. Un autre jour, la multitude des Arhat se réunit, comp- 
tant d’innombrables centaines de mille (individus). Pareil 


1. Rapprocher cette expression : po-wen ‘ft [x] du (A fy] donné dans 
le Wei lio (Ed, Chavannes, T’oung Pao, 1905, p. 550). 
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ala lune éclatante, dégagée de l’Asura, quand sa lumiére 
brillante et glorieuse apparait dans le monde, tel était 
Ananda, la joie dans le coour, dégagé du vice et de la souil- 
lure, ayant accompli ce qu'il avait a faire. Le Vénérable 
Kasgyapa dit : « C’est bien, c’est bien! O Ananda, tu as ac- 
quis l’égalité de pensée (samacittatd)! Mon cceur bondit 
dallégresse. La doctrine de |’enchainement (des causes), 
comme l’a désignée le Bhagavat, voici qu’elle t’a sauvé. En 
t’y conformant, tuas obtenu l’arrét des courants. O Ananda! 
il faut maintenant que tu établisses a jamais |’Ciil de la 
Loi préchée par le Buddha Bhagayat, puisque tu as obtenu, 
6 Sakya, cette faveur d’étre celui qui a tout entendu et qui 
maintient la Loi. » Alors il récita ces gatha : 


XIII. Quand le Buddha, le Bhagavat, qui n’est plus, était 
encore ici-bas, 

partout ot ilallait, il était le premier. 

Pour tout ce qui est, aussi bien que pour la race 
humaine, 

lefficacité de la Voie n’a pas disparu avec lui. 

Dans ce monde, lasaveur de l’ambroisie 

subsiste pour les hommes absolument sages. 

Le Buddha est-définitivement entré dans le calme de 
l’ Extinction, 

et c’est pourquoi son enseignement se propage. 


33. Alors les Anciens dirent 4 Ananda: « Reste ici et 
demeure pour composer les Kcritures correctes, savoir : la 
Loi, les Réglements et ]’Explication des préceptes (dharma). » 
Alors, quand les membres de |’Assemblée, au nombre d’in- 
nombrables centaines de mille (individus), eurent parlé a 
Ananda, ils fixerent leur pensée sur la Loi, qui est vénérable, 
parfaite, mystérieuse et étendue, et méditérent tous. Les 
bhiksu pensérent aux mérites du Buddha qui sont incom- 
mensurables. Puis ils réciterent cette gatha 
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XIV. Cette multitude excellente des bhiksu, 
privée des mérites du Buddha, 
n’a plus ni prestige ni éclat, 
de méme que l’espace privé de la lumiére du soleil. 


34. Alors le Sage Ananda contempla le siége du lion 
(simhdsana) que le Samgha des bhiksu entourait de toutes 
parts. Quand Ananda se fut assis, semblable au roi des lions 
demeurant parmi les lions assemblés, le Sage Mahakasyapa 
récita cette gathd ens’adressant & Ananda : 


XV. Grand Sage, je désire que tu le dises. 
Fils de Celui qui demeure dans la paix, dis-nous 
en quel lieu un texte de sutra (king) 
a été, pour la premiere fois, récité par le Bhagavat. 


35. Kasgyapa ayant achevé de réciter 4 Ananda cette 
gathd, Vesprit d’Ananda obtint alors |’llumination d'un 
Buddha, et il fixa sa pensée sur les Paroles sacrées et la 
Voie. Plus de crainte, plus d’agitation, plus d’embarras. I] 
se tourna de loin vers le. lieu ot le Bhagavat entra dans le 
parinirvana, et, Vesprit concentré et les mains jointes, il 
proféra cette stance : 

XVI. Ainsi j’ai entendu; une fois, 
le Buddha se trouvant & Varanasi, 
dans le Pare des Cerfs du sr (Rsipattana), il prononega 
intégralement le Sutra de la Roue de la Loi. 


36. Les Vénérables, en trés grand nombre, l’exhortérent 
tous. Alors il monta sur le siege du lion, lui qui avait la 
démarche du lion, et il récita en premier lieu : « Ainsi j’ai 
entendu; une fois...» Il récita et publia entierement les 
sutra quil avait pu entendre, selon les lieux ot demeurait 
le Bhagavat. Alors la totalité des Arhat, ayant entendu ces 
paroles, quittérent tous leur siege et descendirent a terre. 


LE @ KIA-YE KIE KING) 19 


Is firent cette réflexion : « Hélas! force de | Impermanence! 
Le Tathagata, que nous avons vu de nos yeux précher la Loi, 
soudain le voici parmi nous. Comment se peut-il qu’au- 
jourd’hui nous |’entendions ainsi? » Alors les hommes Vé- 
ridiques (Arhat) réciterent ces gatha : 


XVII. Heélas! les trois mondes sont brouillés et confus 
comme l’image de la lune dans l’eau. 
Ils ressemblent 4 des illusions trompeuses. 
Ils sont sans solidité comme le bananier. 
Celui qui n’a pas de pareil dans les trois mondes, 
celui dont les mérites sont entiérement purs, 
le Buddha, a eu nécessairement une fin; 
puis, soudain, chose étrange, semblable au vent, il 
surgit. 


37. A ce moment, le Sage Mahakasyapa entra un instant 
en méditation (dhydna), puis soupira : « Hélas! force de la 
mort, il n’est personne qui y échappe.» Alors il récita ces 
gatha: 


XVIII. On nen défend pas les insensés ; 
on n’en garde pas les sages; 
ceux qui ont la délivrance, ainsi que ceux qui n’ont 
pas le salut, 
il n’est pas d’étre qui n’aboutisse au trépas. 
Les formules magiques ne sont d’aucun secours. 
On ne peut y échapper par de grossiers arguments. 
In ce monde, la mort est la loi commune, 
de méme que |’eau de la mer est (partout) salée. 


38. Alors le Grand Kasyapa, ayant entendu les paroles 
prononcées par Ananda, recueillit, d’un cceur attristé, le 
Sutra qui fait tourner la Roue de la Loi (dharmacakra- 
pravartana). Il dit aux cing bhiksu, parmi lesquels A-o 
Kiu-lin fa} #5 Hy BE (Ajnata Kaundinya) : « Ce que vous 
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avez entendu, est-ce ainsi ? » Ils répondirent : « C’est bien 
ainsi. » On rassembla de cette facon la Corbeille des Sutra 
(king) corrects, on rassembla la Corbeille des Reglements 
(vinaya), et on rassembla la Corbeille des préceptes (dhar- 
ma). Pendant qu’on rassemblait les Kcritures (king), les deva 
s’approchérent dans l’espace, et, élevant la voix, ils dirent : 


XIX. Le premier de l’Assemblée est Ananda. 

Il indique les doctrines et les interdictions, et ras- 
semble les Paroles sacrées (king) de la Loi correcte 

par compassion pour les étres humains. 

Au cours de cette compilation parfaite, Sakyamuni 
#£ Bit de le guide bien. 

Pour l’avenir, de méme que pour le présent, 

I] lui fait obtenir la premiére des contemplations 
(samadhi). 


39. Alors, ayant achevé de rassembler les Sutra corrects, 
les Réglements et interdictions et l’ixplication des préceptes 
(dharma), le Vénérable Mahakasyapa reécita ces stances : 


XX. C’est par compassion pour les hommes 
que nous avons fixé les textes de la Loi 
et réuni la doctrine de Celui qui a les dix forces, 
(doctrine) dont les éléments' sont sans mesure. 
Les vues perverses qui étaient dans le monde, 
ainsi que les ténébres de la pensée sont dissipées ; 
Véclat (de la Loi) brille au loin 
comme une grande lampe allumée dans la nuit. 


1. Je suppose que le mot fll] représente ici un original skandha, On 
connait les 84.000 skandha de la Loi. 


CHAPITRE II 


Le récit du Concile dans A-yu wang king 


et A-yu wang tchouan. 


Des diverses rédactions de l’Agokavadana, deux seulement 
contiennent le récit du Concile de Rajagrha : ce sont l’A-yu 
wang tchouan et |'A-yu wang king. Le premier de ces 
ouvrages (Tripit, éd. Tok., XXIV, 10, p. 1 et suiv.; Nanjio 
n° 1459), dont j’abrége lé titre en A. W. Tch., a été traduit 
environ l’an 300 par le Parthe Ngan Fa-k’in ® je gm. 
Le second (Tripit., 6d. Tok., XXIV, 10, p. 29 et suiv.; Nanjio 
n° 1343; titre abrégé en A. W. K.), a été traduit, en 512, 
par un sramana du Fou-nan, Seng-k’te-p’o-lo ft {in YE Fe, 
dont le nom, traduit en chinois par Assemblée-nourrir 
% 32 ou Assemblée-armure 4 $F, pouvait étre Sam- 
ghavara'. 

Je donne ci-aprés les récits du Premier Concile contenus 
dans A. W. K. et A. W. Tch. Le premier seul est inédit ; 
la traduction du second a déja paru dans La /légende de 
v? Empereur Acoka (Acoka-avadana) dans les textes indiens 


1. Samghavara, qui m’est suggéré par M. P. Pelliot, a lavantage d’ex- 
pliquer a la fois la transcription Seng-k’ie-p’o-lo et la traduction « Assem- 
blée-armure » oll ( armure »), carman, est sans doute destiné a rendre la 
racine car-. Dans l’autre traduction du méme nom, « Assemblée-nourrir », 
Veéelément ies « nourrir » peut aussi représenter cara « don, aumone ». 
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et chinots, Paris, 1923, p. 311 a 326). Pour faciliter la com- 
paraison des deux textes, j’ai cru devoir les présenter pa- 
rallélement. Les différences ressortent ainsi, et A. W. K. 
apparait de beaucoup le plus riche en éléments métriques. 
A cet égard, l’Asokavadana fournit un élément de compa- 
raison particuliérement instructif a coté des gatha du Kra- 


ye kie king et du Ta tche tou louen. 


A.W. K.' 


1. Puis le Buddha se ren- 
dit par étapes 4 la ville de 
Kusinara. Le temps du nir- 
vdna étant venu, il dit a 
VYayusmat Mahakasyapa 
« Je veux maintenant entrer 
dans le nirvdna. Tu devras 
composer les Corbeilles de la 
Loi afin qu’elle subsiste pen- 
dant mille années pour se- 
courir les étres vivants. » 
Mahakasyapa dit au Bud- 
dha : « O Bhagavat! je me 
conformerai respectueuse- 
ment a vos ordres. » . 

Puis le Buddha pensa a 
Sakradevendra. Alors, le 
Seigneur des deva, Sakra- 
devendra, connaissant la pen- 
sée du Buddha, se_rendit 
aupres de lui. En ce temps- 
la, le Bhagavat dit & Sakra- 
devendra : « Kiao-che-kia ;e 
Foot Kausika! tu devras 
protéger et maintenir les 
Corbeilles de la Loi. » Sa- 
kradevendra dit au Buddha : 
« O Bhagavat ! Je ferai 
ainsi. » 


1. Tripit, édit. Tok., XXIV, 10, 
p. 46°, col. 7. 


A.W. Tch.' 


1. Dela le Buddha s’avanca 
par étapes vers la ville de 
Kiu-che-na #y PF H§ (Kusi- 
na[ra]). Le Buddha, voulant 
entrer dans le parinirvana, 
dit a Mahakasyapa : « Apres 
ma fin, il faudra composer 
Gail de la Loi pour que, 
pendant mille années, dans 
le monde, il fasse prospérer 
les étres vivants. » 

Kasyapa répondit : « J’ac- 
cepte respectueusement vos 
ordres, 6 Bhagavat. » 


Le Buddha entra dans une 
pensée mondaine et fit cette 
réflexion : Que Che-?’i- 
houan-yitn % $i fa 
(Sakra devdnam-indra) 
vienne auprés de moi. » 
Sakra devdnam-indra con- 
nut la pensée du Buddha et 
vint aupres de lui. Le Bud- 
dha dit a Sakra devdnam- 
indra : « Aprés ma fin, tu 
devras protéger la Loi excel- 
lente. » Sakra devdnadm-in- 
dra dit au Buddha: « O Bha- 
gavat! je recoils vos ordres! » 


1. Tripit, édit. Tok., XXIV, 10, 
p- 12>, col. 8. 
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Le Bhagavat pensa en 
outre aux quatre devardja. 
Alors les quatre devardja, 
connaissant la pensée du Bud- 
dha, se rendirent aupres de 
lui. Le Buddha dit encore aux 
quatre devardja : « Aprés 
mon nirvdna, vous devrez 
protéger et maintenir les 
Corbeilles de la Loi. Dans 
Yavenir, il y aura trois rois 
rebelles. Vous devrez tous, 
contre ces rois, protéger et 
maintenir les Corbeilles de 
la Loi. » Les quatre devaraja 
dirent au Buddha: « Soit ! 
6 Bhagavat ! » 


2. Ace moment, le Bha- 
gavat, ayant achevé de trans- 
mettre les Corbeilles de la 
la Loi a Mahakasyapa, ainsi 
qua Sakradevendra et aux 
quatre devardja, se rendit 
encore au royaume de Ma- 
thura. Il se rendit ainsi par 
étapes a la villede Kusinara, 
entre les deux arbres so-lo 
(sala) faisant la paire. Il dit 
a Ananda: « Le temps du 
nirvana est venu. Entre ces 
deux arbres sd/a faisant la 
paire, face au Nord, tu dis- 
poseras ma couche. Aujour- 
d’hui, au milieu de la nuit, 


Le Buddha entra de nou- 
veau dans une pensée mon- 
daine et fit cette réflexion : 
« Que les quatre deva rois 
des deva KR — K Viennent 
auprés de moi! » Alors les 
quatre rois des deva con- 
nurent la pensée du Buddha 
et vinrent aupres de lui. Le 
Buddha dit aux quatre rois 
des deva : 
nirvana, vous devrez proté- 
ger la Loi excellente. » 


« Aprés mon 


(Ils répondirent) : « Soit ! 
6 Bhagavat, nous devons re- 
cevoir vos ordres saints! » 


2. Le Buddha, ayant donné 
ses instructions 4 Mahakasya- 
pa, a Sakra devanam-indra 
et aux quatre rois des deva, 
se rendit alors 4 la ville de 
Kusina[ra], dans le bois des 
arbres So-lo  ¥ (Sala), etil 
passa la nuit entre les arbres 
faisant la paire. L’heure du 
nirvana étant venue, il dit 
a Ananda : « Ktends-moi, la 
téte tournée vers le Nord, 
dans le bois des arbres sa/a. 
Aujourd’hui, au milieu de 
la nuit, j’entrerai dans le 
nirvana.) Et il récita cette 
gatha : 
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jentrerai dans le nirvana 
sans reste. Alors il récita 
ces gatha : 

L’océan de la transmigra- 
tion est sans fond. 

Les vagues et les tourbil- 
lons y. sont profonds. 

La vieillesse et la maladie 
en sont les rivages. 

Voici que j’ai réussi a le 
traverser. 

Je veux entrer dans le 
Royaume de la Séré- 
nité 

et abandonner le radeau 
de mon corps. 

Les renaissances sont sem- 
blables a une mer 

dont l'eau est la vieillesse 
redoutable. 

Le Muni est le roi des 
boeufs : 

il traverse cette mer de la 
transmigration ; 

comme un homme monté 
sur un radeau, 

il parvient paisiblement a 
autre rive. 


3. Et ainsi de suite... Le 
Buddha entra dans le. nir- 
vdna; on éleva les huit stupa 
des ché-li (Sarira) et un neu- 
vieme stupa pour l’urne et 
un dixiéme stupa pour le 


Les étres sont tous dans 
un tourbillon. 

La naissance et la vieillesse 
ressemblent aux vagues 
(de la mer). 

Ayant traversé l’océan de 
la mort, 

je rejette mon 
comme on 


corps 

abandonne 
un radeau. 

Jaborde au niredna, plein 
de sécurité ; 

jéchappe 4 la terreur des 
mo-kie RE 3 (makara). 

Les trois 
sont une mer profonde 
et vaste ; 

le Maitre de la délivrance 
a pu la traverser. 


sortes d’étres 


3. Ayant récité ces gathd, 


‘il entra dans le nirvodna. Et 


ainsi de suite... jusqu’a: On 
éleva les huit stupa des chd- 
li &> Fj (Sarira) et un neu- 
vieme stupa pour l'urne et 


13° 
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charbon (du butcher). On ré- 
cita cette gathd : 

Les huit stupa sont hauts 

comme des montagnes. 

Les sarira sont au dessous. 

Le neuviéme est le stupa 

de l’urne 

et le dixiéme est celui du 

charbon. : 

Puis le seigneur des deva, 
Sakradevendra et les quatre 
devaraja offrirent tous aux 
sarira des parfums, des fleurs 
et toute sorte d’airs de musi- 
que. Ils dirent : « Le Bhaga- 
vat nous a transmis les 
Corbeilles de la Loi et est 
entré dans le nirvana. Main- 
tenant, nous appuyant sur la 
Loi du Buddha, nous la pro- 
tégerons. » A ce moment, 
Sakradevendra dit & Tch’e- 
li-to-a-lo-to F FH Wy Pay Re wy 
[en skr. « Gouverne-royau- 
me» % fl] (Dhrtarastra) : 
«Tu protégeras la Loi du 
Buddha du cété de l'Est. » 
Puis il dit a P’t-lieou-to 
Mt ER [en skr. « Accrois- 
sement » J@ {] ( Virudha- 
ka): «Tu protégeras la Loi 
du Buddha du cé6té du Sud. » 
Puis il dit a P’i-lieou-po- 
tch’a it $8 tk X [en skr. 
« Vilains yeux» A df Hf] 


un dixiéme stupa pour le 
charbon (du bicher). Et ainsi 
de suite... jusqu’a : 


Sakra devdndm-indra et 
les quatre rois des deva ren- 
dirent hommage aux sarira 
avec des fleurs odorantes, 
des airs de musique, des 
parfums en poudre et des 
parfums onctueux. Et ils 
prononcerent ces paroles 
« Le Buddha nous a transmis 
la Loi, puis il est entré dans 
le nirvdna. Désormais, nous 
protégerons et nous main- 
tiendrons la Loi du Buddha. » 

Sakra devdndm-indra dita 
T’'i-Ceou-lat-tch’a $& 5A A NF 
(Dhrtarastra) : «Tu dois pro- 
téger la Loi du Buddha du 
cdté de l’Orient. » 

Puis il dit a P’’-leou-lei Mt 
fE i (Virtdhaka) : «Tu dois 
protéger la Loi du Buddha 
du cdté du Sud. » 


I dit a P’t-leou-po-tch'a Wt 
#2 [ MX (Virupaksa) : «Tu 
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(Virupaksa) : « Tu protégeras 
la Loi du Buddha du cété de 
Ouest. » Puis il dit a AKieou- 
pt-lo wR $1 AE [en skr. « Vi- 
lain corps» A SH] (Ku- 
bera) : « Tu protégeras la 
Loi du Buddha du cété du 
Nord.» Le Bhagavat a dit : 
« Aprés mon nirvana, il y 
aura trois rois rebelles qui 
viendront du méme pays que 
toi. S’ils veulent détruire la 
Loi du Buddha, tu devras la 
protéger. » 


4. Kn ce temps-la, le Bud- 
dha entra dans le nirodna 
et dinnombrables Arhat en- 
trerent dans le nirvdna. 
Alors, dans Vespace, des 
voix plaintives réciterent ces 
gatha : 

Malheur! les disciples du 

Buddha 

entrent tous dans le nir- 
vand. 

Aujourd’hui cette terre est 
entierement déserte. 

L’ignorance est l’obscurité 
qui voile la lampe de la 
Loi correcte. 

Les Vénérables Arhat en- 
trent tous dans le nir- 
vanda. 

Il ne reste personne pour 


dois protéger la Loi du Bud- 
dha du cété de l’Occident. » 

I] dit au roi des deva P’i- 
cha-men it ~ PY (Vaisra- 
mana) : « Tu dois protéger la 
Loi du Buddha du cété du 
Nord. Pour quelle raison? 
Dans l’avenir, il y aura trois 
rois aux vues (drstr) perver- 
ses qui détruiront la Loi du 
Buddha. Le Buddha a prédit 
que tu devais la protéger et 
la maintenir. » 


4. Apres que le Buddha 
se fut éteint, les Arhat, par 
milliers, par 
mille, par myriades, entre- 


centaines de 


rent tous dans le nirvana. 
Les deva, dans l’espace, 
pousserent de grands cris et 
prononcérent ces paroles : 

« Les disciples du Buddha 
sen vont tous a la suite du 
Buddha. La lampe de la Loi 
va s’éteindre. La grande nuit 
va venir. Si on ne rassemble 
pas les textes sacrés des trois 
Corbeilles (pitaka), quand les 
Arhat seront entrés dans le 
nirvana, la Loi du Buddha 
s’éteindra. » 


AT" 
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garder les trois 
beilles de la Loi. 
Les trois Corbeilles de la 
Loi correcte ne pourront 
pas subsister longtemps. 
A ce moment, Sakrade- 
vendra et les quatre devardja 
ainsi que d’innombrables de- 
vaserendirent tousaupres du 
Grand Kasyapa. Arrivés la, 
ils se prosternérent aux pieds 
de Kasyapa et lui dirent : « Le 
Bhagavat vous a transmis 
ainsi qu’a nous les Corbeilles 
de la Loi. O Vénérable! vous 
devez maintenant protéger 
avec nous la Loi du Buddha. 
La Loi du Buddha tout en- 
tiere, il faut la rassembler; 
ne la laissez pas se disperser. 
Désormais cette Loi du Bud- 
dha dont les dieux ont recu 
le dépot, qu’elle subsiste dans 
le monde pendant mille ans 
pour aider la totalité des 
étres vivants. » 


5. Puis Mahakasyapa fit 
résonner Ja pierre sonore. 
Par la force de sa pénétration 
surnaturelle, il émit de sa 
bouche un son qui avertit 
tout le Jambudvipa. 

Il y avait 500 Arhat qui 
demeuraient a Kiu-che-na- 
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Alors Sakra devdnam-in- 
dra, accompagné des quatre 
rois des deva et de la 
multitude des deva se ren- 
dit auprés du Vénérable 
Mahakasyapa. Il se pros- 
terna la face (contre terre) et 
dit a Kagyapa : « O Véné- 
rable! la Loi du Buddha 
vous a été transmise. Main- 
tenant, vous 
devez rassembler |’CHil de la 
Loi pour que, chez les deva 
et les hommes, pendant mille 


6 Vénérable! 


années consécutives, il fasse 


prospérer les étres vivants. » 


5. Alors 


espace, 


dans 
le grand 
gong (gandr). Les trois mille 
mondes en entendirent tous 
Alors 500 Arhat 
s’assemblérent dans la ville 
de ICusina[ra]. 


Kasyapa, 
frappa 


le son. 


Kasyapa dit a A-na-liu 
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Ke $y FHS Am (Kusinaga- 
[ra]). Alors Kagyapa dit a 
A-neou-leou-t’o fig 3H FEAR 
(Anuruddha) : « O dyusmat! 
regarde lequel d’entre les Ar- 
hat n’est pas encore venu? » 
Anuruddha répondit : « K’ie- 
fan-po-vi ty ¥& PE He [en 
skr. « Seigneur des Boeufs » 
46 + |(Gavampati) est main- 
tenant aux cieux, dans le 
palais des che-li-cha PF i 
(sirisa) [en skr. «nom d’ar- 
bre »]. Maintenant il n’est 
pas encore venu. » Le Véné- 
rable Mahakasyapa demanda 
aux bhiksu : « Maintenant, 
dans cette foule, quel est le 
dernier'? » L’Arhat Putrna 


‘ta JS répondit: « Je suis le | 


dernier. » Mahakasyapa dit : 
« Ayusmat! peux-tu obéir 
au samgha et a la Loi? » 
Purna répondit : « Je puis 
leur obéir. » Kasyapa dit 
encore : « Excellent homme! 
tu peux maintenant obéir 
au samgha et a la Loi. C’est 
bien! C’est bien! Il faut 
maintenant que tu montes 
aux cieux, au palais des si- 
risa, auprés de Gavampati, 
et que tu lui dises : « Le 


1. Littéral. : le plus petit. 


by Bh ## (Anuruddha) : « Le- 
quel d’entre les Arhat n’est 
pas encore venu? » Il répon- 
dit : « Seul, le Vénérable 
Kiao-fan-po-t't \& He ye PE 
(Gavampati) qui demeure au 
palais des che-li-cha F A w& 
( sirisa) encore 
venu. » 


nest pas 


Kasyapa demanda: « Main- 
tenant, dans cette multitude, 
qui occupe la derniére place? » 
Fou-na # Fh (Purna) ré- 
pondit : « J’occupe la derniére 
place. » Le Vénérable dit : 
« Peux-tu obéir au samgha 
et te conformer a |’enseigne- 
ment de la Loi?» Purna 
répondit : « Je puis lui obéir 
et m’y conformer. » Le Véné- 
rable dit: « C’est bien! C’est 
bien! Tu peux, en occupant 
la derniére place, étre l’orne- 
ment de l’Assemblée. » Il te 
faut maintenant aller la-bas, 
au palais des sirisa, dire a 
Gavampati : « Kasyapa et le 
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Grand Kasyapa ainsi que 
les membres du samgha vous 
invitent a descendre, on s’0c- 
cupe maintenant des affaires 
du samgha. Venez vite. » 
Et Kagyapa récita la gatha 
suivante : 
Excellent homme, il faut 
que vous vous rendiez 
a la forét des sirisa. 
Quittez cette assemblée et 
allez la-bas 
aupres de Gavampati. 


6. Ensuite Purna se rendit 
au palais fe des sirisa. Il 
dit a Gavampati : « Kasyapa 
ainsi que les membres du 
samgha sont tous rassemblés 
dans le Jambudvipa. Main- 
tenant (on s’occupe) des af- 
faires du samgha; hatez- 
vous de descendre. » Gavam- 
pati répondit : « Excellent 
homme! tu devais dire : le 
Buddha et les membres du 
samgha... et non pas 
Kasyapa et les membres du 
samgha... Pourquoi (as-tu 
parlé ainsi) ? Le Buddha est 
entré dans le nirvdna. Les 
hérétiques vont mépriser la 
Loi du Buddha. En outre, de 
mauvais bhiksu vont susciter 
la discorde dans le samgha. 


samgha des bhiksu vous ap- 
pellent. Voici qu’en ces cir- 
constances ils vous récla- 
ment, 6 Vénérable! pour les 
affaires du samgha. » 


6. Purna se rendit au pa- 
lais des strisa et dit a Ga- 
vampati : « Voici que Ka- 
Syapa et le samgha des 
bhiksu vous appellent mo- 
mentanément, 6 Vénérable, 
pour les affaires du Sam- 
gha. » 


Il répondit : O dyusmat 
Purna! vous deviez dire: 
le Tathagata et le samgha 
des bhiksu... Pourquoi di- 
tes-vous : Kasyapa et le sam- 
gha des bhiksu...? Le Bud- 
dha est-il donc entré dans le 
nirvana ? 

Les hérétiques ne vont-ils 
pas anéantir la Loi du Bud- 
dha? Les mauvais bhiksu 
ne vont-ils pas détruire le 
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Les hérétiques vont dire : 
« Le Buddha est entré dans 
le nirvdna; la Loi est dé- 
truite; les bhiksu sont tous 
ignorants. » Autrefois, quand 
le Buddha était ici-bas, il 
illuminait tout Jlunivers 
par la clarté de sa sagesse. 
Maintenant qu’il s’est éteint, 
tout lunivers est dans les 
ténebres. Quant a moi, main- 
tenant, a quoi bon me rendre 
la-bas? » Puis il prononga 
cette gatha : 
Tout univers est vide. 
Ce nest plus un séjour 
plaisant. 
Sans la Loi que préchait 
le Tathagata, 
qu importe le Jambudvipa? 
Je veux maintenant rester 
ici 
et entrer dans le nirvana. 
Retourne maintenant la- 
bas pour faire connaitre mes 
intentions (en disant) : « Ga- 
vampati se prosterna devant 
le Grand Kasyapa et les 
membres du samgha. Puis 
il prononga cette gatha : 
Tout univers est vide. 
Ce n’est plus un séjour 
plaisant. 
Sans la Loi que préchait 
le Tathagata, 


samgha (ou régnent) l’union 
et la concorde? » Purna 
répondit : « Vous l’avez dit! 
Le Tathagata est entré dans 
le nirvana. Le pont de la 
Loi est ruiné. Le Siu-mi 
3 i (Sumeru) de la Loi 
s'est écroulé. Le mont Yeou- 
Rien-vo  # Pe (Yugam- 
dhara) des Sravaka est tombé 
en ruines. » 

Le Vénérable Gavanipati 
dit: « Si le Bhagavat était 
encore dans Je Jambudvipa, 
je devrais y aller. Mais, 
puisque maintenant il est 
éteint, le Jambudvipa est 
désert et sans attrait. Pour- 
quoi irais-je? Maintenant 
je veux entrer dans le nir- 
vana. 


De loin, je me prosterne 
en esprit aux pieds de Ka- 
Syapa et des membres du 
samgha. » 
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qu’importe le Jambudvipa? 
Je veux maintenant rester 
ici 
et entrer dans le nirvana. » 
Gavampati, ayant pro- 
noncé ces paroles, entra aus- 
sitot dans le nirvana. Alors 
Parna retourna dans le Jam- 
budvipa 
gatha : 
O supréme assemblée des 
Vénérables ! 
Gavampati 
se prosterne respectueuse- 
ment devant vous et dit: 
Le Buddha est entré dans 
le nirvana. 
Moi-méme, en ce jour, 
je vais entrer dans le nir- 
vana. 
De méme, quand le grand 
éléphant disparait, 
son petit disparait 4 sa 
suite. 


et prononga ces 


7. Alors le Grand Kasya- 
pa fit cette injonction: « A 
partir de ce jour oti le samgha 
sest réuni pour composer 
les Corbeilles de la Loi, tant 
que cette oeuvre ne sera pas 
achevée, les bhiksu ne pour- 
ront entrer dans le nirvdna. » 


Alors il prononga cette ga- 
tha : 


Ayant prononcé ces paro- 
les, il entra dans le nirvana. 
La-dessus, Purna revint au 
Jambudvipa. Arrivé en pré- 
sence des membres. du 
samgha, il se tourna vers 
le sthavira et dit : 

« Gavampati refuse de 
descendre. I] s’est prosterné 
aux pieds du sthavira et des 
membres du samgha, et il 
est entré dans le nirvana. 
Au terme de sa vie, il a 
prononcé ces paroles : « Le 
grand éléphant qui a les dix 
forces (dasabala) a disparu. 
Son petit disparait aussi a 
sa suite. » 


7. Comme les Arhat en- 
traient en grand nombre 
dans le nirvana a la suite du 
Buddha, Mahakasyapa pro- 
clama cette injonction: « Tant 
que les Corbeilles de la Loi 
ne sont pas réunies, il est 
interdit aux bhiksu d’entrer 
dans le nirvana. » 
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A partir de ce jour 

ou le samgha s'est réuni, 

avant d’avoir composé les 

Corbeilles de la Loi, 
nul ne pourra entrer dans 
le nirvodna. 

Puis, les 500 Arhat' s’étant 
tous réunis, le Grand Kasya- 
pa dit au samgha: « L’ayus- 
mat Ananda a constamment 
suivi le Tathagata ; mainte- 
nant qu il est vieux, tousles 
membres du samgha doivent 
le vénérer. » Et il récita 
encore ces gdtha : 

L’dyusmat Ananda 

a recu et retient les pa- 

roles du Buddha. 

Il possede la sagesse, source 

de profit. 

Sans cesse il a suivi les 

pas du Tathagata. 

Son esprit pur explique la 

Loi du Buddha. 

Il faut le vénérer. 

Il fait prospérer les mem- 

bres du samgha, 

et il en a été loué par Celui 

qui a les dix forces 
(dasabala). 

A ce moment, le Grand 

Kasyapa dit aux bhiksu: « Si 


Kt il réunit les cing cents 
Arhat, tous unanimes dans le 
désir de rassembler les Cor- 
beilles de la Loi. Et ils dirent 
a’ Ananda: « O dyusmat! 
entre les disciples du Buddha 
tu es. to-wen & fy (bahu- 
Sruta); tu as retenu tout 
l'ensemble et grande est ta 
sagesse ; tu as constamment 
suivi le Buddha et ta con- 
duite a été pure. Tes vues 
(drstc) sont parfaites! Jusqu’a 
la fin, dans la Loi, tu assureras 
avantage et paixaux membres 
du samgha, et tu en as été 
loué par le Buddha. » 


Le Vénérable Kasyapa dit 
aux bhiksu : « Le Buddha est 


1. Noter qu'il est déja question de 500 Arhat bien qu’Ananda n’ait pas 


encore réalisé cette condition. 
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nous composons en ce lieu les 
Corbeilles de la Loi, la mul- 
titude s’assemblera comme 
une nuée et ne manquera pas 
de pleurer de compassion, 
ce qui troublera les affaires 
de la Loi. Nous allons com- 
poser les Corbeilles de la Loi 
aux lieux ot le Buddha a 
trouvé la Voie, dans le 
royaume du Magadha. » Puis 
Kagyapa et les 500 Arhat’ 
se rendirent 4 la ville de 
Rajagrha. 


8. F'n ce temps-la, l’ayus- 
mat P’i-li-che-fou-to {it 
$2 Hf oh %  (Vejiputra) 
était au service d’Ananda. 
Ils se rendirent au royaume 
de P’t-li-che tt 3 oF 
(Vrji). Dans ce royaume, les 
fideles des quatre catégories, 
en apprenant le nirvana 
du Buddha, furent attristés. 
Alors Ananda pensa : « Les 
fideles des quatre catégories 
sont attristés. Comment pré- 
cher la Loi? » L’dyusmat 
Vrjiputra pensa: « Je vais 
contempler esprit de mon 
upadhydya (pour voir) s’il 


entré dans le nirvdna. La 
multitude des hommes, sem- 
blable & une nuée, va s’as- 
sembler ici et nous iImpor- 
tuner. Allons vers un leu 
paisible pour composer les 
textes sacrés et la Loi. » 


La-dessus, accompagné des 
500 Arhat, il se dirigea vers 
la ville de Rajagrha. 


8. Le Vénérable Ananda, 
accompagné du disciple P’o- 
ché-fou-to YE fk] i WB (Vrii- 
putra), parcourut les villages 
de P’o-li-ché YX Fl fk] (Vriji). 
Alors, dans ces villages, les 
gens des quatre catégories 
(parisad), apprenant le nir- 
vdna du Buddha, s’évanouis- 
saient de douleur et éprou- 
vaient du regret. A ce spec- 
tacle, Ananda fut ému de 
pitié. Il monta sur le siege 
du lion (simhdsana), exposa 
pour eux l’abrégé de la Loi 
et leur en expliqua le sens. 
Alors le disciple Vrjiputra 


1. Nouvelle mention des 500 Arhat bien qu’Ananda ne figure pas encore 


parmi eux, 
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est un saint ou un homme 
du commun. » Et il vit que 
son upddhyaya avait encore 
esprit @un homme en cours 
d’étude et qu il n’était pas 
encore las dumonde du Désir 
(kamadhatu). L’ayant vu, 
il se rendit auprés d’Ananda. 
Arrivé la, il prononga cette 


gatha : 

Il te faut aller sous un 
arbre 

et produire la pensée du 
nirvana, 

O Gautama! Assieds-toi en 
dhyana, 

Avant peu tu réaliseras le 
nirvana. 


Kn ce temps-la, ’ayusmat 
Ananda, suivant les recom- 
mandations de Vrjiputra, 
pendant tout le jour, marcha 
ou se tint assis et se purifia 
des cinq pensées qui enve- 
loppent 4 (dvarana). Et 
ainsi, pendant la premiere 
veille et jusqu’a la cinquieme 
veille. Quand les étoiles 
brillantes se levérent, il 


contempla son ho-chang Fy 
E (updadhyaya), le Véné- 
rable Ananda. Or, celui-ci 
était en cours d’étude et il 
navait pas encore obtenu 
état d’Arhat. Alors, s’adres- 
sant & Ananda, Vrjiputra 
récita cette gathd : 

Dans le calme, assis sous 

un arbre, 

en état de nirorti FR pk, 

tu réaliseras le nirvana. 

O Gautama! entre dans 

lextase. 

N’aie pas de distraction. 

Avantlongtemps tu obtien- 

dras la nirorté 

qui est la Loi pure du 

nirvana’. 

Vrjiputra dit « Con- 
formément a cette gatha, 
éveille-toi et comprends, 6 
Ananda! » Ananda, l’ayant 
entendu, pendant toute la 
nuit marcha et s’assit en 
dhyana, dans le recueil- 
lement. Au début de la nuit 
suivante, il se coucha, |’é- 
paule droite contre terre, et 


1. Le premier vers, qui est attribué a Vajjiputta, dans Theragatha, n° 62, 
se trouve avec le méme contexte dans le Samyutta nikaya, 1, 201-202, et 
dans les deux versions chinoises du Samyukta (Tok., XIII, 4, p. 99°, et 
Tok., XIII, 5, p. 109, 110%. Le second vers, attribué a Vajjiputta, reparatt 
avec le méme contexte qu’aux Theragadthd, dans Samyutta nikaya, I, 
199. Les deux versions chinoises du Samyukta ne paraissent pas contenir 
ce second vers dans la section correspondante. 


13° 
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sortit et se lava les pieds. 
Ayant achevé de se laver, il 
revintau monastére et voulut 
se coucher sur l’épaule droite. 
Sa téte avait a peine touché 
Voreiller qu il fut délivré des 
souillures (klesa) et qu’il 
obtint le fruit d’Arhat. Il se 
rendit a la ville Rajagrha. 


9. Puis Kasyapa ainsi que 
les 500 Arhat vinrent éga- 
lement dans cette ville. A ce 
moment, Ajatasatru, fils de 
P'i-¢t-hi i $e FH (Vaidehi), 
apprenant l’arrivée de Ka- 
syapa et des 500 Arhat, (fit) 
nettoyer les routes, disposa 
toute sorte d’offrandes et 
alla au-devant du Grand Ka- 
Or, le roi Ajatasa- 
tru, parce que ses racines 


Syapa. 


spirituelles n’étaient pas par- 
venues & maturité, jadis était 
tombé d’un pavillon élevé en 
voyant venir le Buddha. Le 
Buddha, par sa force natu- 
le saisit et le retint. 
Maintenant, monté sur un 
éléphant, il apercoit le Grand 
Kasyapa et veut encore se 
jeter a terre. Alors le Grand 
KXasyapa, avec sa force surna- 
turelle, le saisit et le retint. 
Alors le Grand Kasyapa dit 


relle, 


sa téte avait a peine touché 
le coussin que son esprit 
grand ouvert fut délivré et 
qu’il obtint le fruit d’Arhat. 
Alors il se dirigea vers la 
ville de Rajagrha. 


9. Le Vénérable Maha- 
kasyapa, a la téte des cing 
cents Arhat, parvint égale- 
ment ala ville de Rajagrha. 
Le roi A-ché-che [inj fh fit 
(Ajatasatru), fils de la Wer- 
Ci-hi 3 $e % (Vaidehi), ap- 
prenant que Kasyapa condui- 
sait les cing cents Arhat a 
Rajagrha, fit orner la ville et 
les étangs et réparer les 
routes; et il sortit de la ville 
a larencontre (du Vénérable). 

Autrefois, le roi avait ob- 
tenu la foi sans racines. C’est 
pourquoi le jour ot il avait 
vu le Bhagavat, il s’était 
jeté & bas de son éléphant. 
Cette fois encore, en aperce- 
vant Mahakasyapa, il se jeta 
a bas de son éléphant. Le 
Veénérable, par la force de 
sa pénétration surnaturelle 
(abhira), le soutint, de sorte 
qu’il ne se fit aucun mal. 
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au roi Ajatasatru : « La force 
surnaturelle des Tathagata 
(se manifeste) sans quils 
aient besoin d’y penser. La 
force surnaturelle des Audi- 
teurs ne (se manifeste) que 
par un effet de leur volonté. 
Si je n’avais exercé ma vo- 
lonté, vous vous seriez tué' 
dans votre chute. A l’ave- 
nir, gardez-vous de recom- 
mencer. Alors le roi répon- 
dit : « Je ferai comme (vous 
dites).» Alors le roi Aja- 
tasatru. se prosterna 
pieds de Kasyapa, joignit les 
mains et dit: «O Vénérable ! 
quand le Bhagavat est entré 
dans le nirvana, je n’ai pas 
réussi a le voir. Quand vous 
déciderez, 6 Vénérable! d’en- 
trer dans le nirvana, venez 
me voir.» «Soit!» répondit 
Kasyapa. 


aux 


10. [] ajouta: «Grand roi! 
nous voulons composer dans 
cette ville la Loi du Buddha. » 
Alors le roi répondit : « Dé- 
sormais et tant que je vivrai, 


1. Littéral—; 


Alors il dit au roi 
« La puissance magique jh ft 
(rddhipada) du Tathagata 
était vive et prompte. I n’en 
est pas de méme de celle des 
Auditeurs (Sravaka). C’est 
& grand’peine que les Sra- 
vaka acquiérent la puissance 
magique. 

Désormais quand vousnous 
verrez, ne vous jetez pas a bas 
de votre éléphant comme 
lorsque vous vites le Bud- 
dha.» Le roi dit : «Soit! 
je recois vos instructions. » 
Alors le roi Ajatasatru tou- 
cha la terre avec les cinq 
parties de son corps; de la 
téte il honora les pieds du 
Vénérable, puis, les mains 
jointes, il lui dit: « Je n’ai 
pas obtenu de voir le nirvana 
du Tathagata. Faites ensorte, 
6 Vénérable, que je voie votre 
nirvana.» (Kasyapa) répon- 
dit quil y consentait. 


10. Ayant fait au roi cette 
promesse, il lui dit encore : 
«Maintenant, je veux ras- 
sembler ?(#il de la Loi du 
Tathagata. Je souhaite, 6 


« votre vie n’aurait pas été sauve ». On évite, dans tout 


)Extréme-Orient, de prononcer des mots néfastes tels que « mourir », sur- 
tout en. parlant 4 de grands personnages. 
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je donnerai au samgha des 
vétements, des vivres, des 
remédes et des ustensiles de 
eouchage. Je prie les mem- 
bres du samgha de demeurer 
dans le bois de Bambous. » A 
ce moment, Kasyapa pensa : 
«Ce monastere est vaste. Les 
bhiksu géneront et trouble- 
ront nos travaux. Ils diront : 
«Tl faut parler ainsi. H ne 
faut pas parler ainsi. » Ilya 
une grotte de pierre nommée 
Pi-po-lo-yen 3 je AE AE 
(Pippalayana?) [enskr. (nom 
darbre' »]. Il faut qu’en ce 
lieu nous composions les 
Corbeilles de la Loi. » Puis 
Kasyapa et les 500 Arhat se 
rendirent & la grotte de pierre 
du Pippala. Quand ils furent 
arrivés la, (Kasyapa fit) net- 
toyer les cellules et dit 

« O bhiksu! dans les siécles 
a venir, les bhiksw n’auront 
plus des souvenirs exacts. 
Nous devons, avant le milieu 
du jour, réunir les Yeou-to- 


na ke-Co & pte BS Om bt 


(Udana-gatha). Dans l’apreés-’ 


inidi, nous composerons la 
Loi entiére. » 


grand roi, que vous soyez 
pour moi le ?an-yue te 
(ddnapatt).» Le roi dit: «Je 
désire que les bhiksu regoi- 
vent de moi, pendant toute 
des ustensiles de 
couchage, des remédes con- 
des véte- 
aliments. » 


ma vie, 


tre les maladies, 
ments et des 
Alors le Vénérable Kasyapa 
consentit. Il 
bois de Bambous et fit cette 
réflexion : «Il y a ici des 
cellules en abondance. II se 
peut que les bhiksu, trop 


se rendit au 


nombreux, nous importu- 
nent. 

Dans la grotte du Pi-po-lo 
HR $k HE (Pippala), les usten- 
siles de couchage ne sont ni 
trop nombreux ni trop rares. 
C’est la qwil faut composer 
YQEil de la Loi. » 

La-dessus, Kasyapa, ac- 
compagné des cing cents Ar- 
hat, se rendit & la grotte du 
Pippala. Ayant disposé un 
lit de repos, il s’assit et pro- 
« Dans 
Vavenir, les bhiksu auront 
peu de mémoire. Nous de- 
vons, au début de la journée, 


nonca ces paroles 


1. La transcription chinoise suppose un original tel que Pippalayana, 
fandis que la glose explique seulement Pippala. 
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41. Les 500 Arhat s’assi- 
rent successivement sur les 
sieges ni-che-tan JE fih 
(ntsadana) étendus'. Tous 
les membres du samgha pen- 
sérent : « Laquelle d’entre 
les trois Corbeilles compo- 
serons-nous. d’abord?» Le 
Vénérable Kasyapa dit : Il 
faut composer d’abord les 
sutra.) 
samgha dirent encore : 


Les membres du 
«Qui 
peut avoir une connaissance 
approfondie des sutra?» Ka- 
Syapa répondit : « L’adyusmat 
Ananda est le premier de 
ceux qui ont beaucoup en- 
tendu (to-wen). Ananda a 
recu et retient la totalité des 
sutra. Nous devons demander 
& Ananda de 
sutra.) Alors KKasyapa dit a 
Ananda: «Il te faut mainte- 


réunir les 


nant réciter les sutra. Nous, 
la Grande Assemblée, nous 
les réunirons. Et il récita ces 
gatha : 


réunir les gdtha du Dhar- 
mapada 7: ‘ay 4%. Apres le 
repas, nous réunirons |’Q4il 
de la Loi. » 


41. ‘Alors les bhiksu, (sa- 
voir) les cing cents Arhat et 
les autres, s’étant tous ras- 
semblés, prononcérent ces 
paroles : «Quelle (Corbeille) 
de la Loi rassemblerons- nous 
dabord?» Le Vénérable Ka- 
Syapa répondit : « Rassem- 
blons d’abord les steou-to-lo 
Ws % HE (sutra), 

Les bhiksu dirent : 
cette multitude, 
celui qui peut rassembler 
les sutra? » Kasyapa dit 
« Ananda est le premier des 
to-wen & fi (bahusruta). La 
Corbeille des sutra, Ananda 
Ya retenue completement. 
Maintenant, tous ensemble, 
nous devons la composer en 


« Dans 


quel est 


interrogeant Ananda. » Alors 
il dit a Ananda: «O Ananda! 
VQsil de la Loi a été produit 
par le Buddha. Les ¢o-wen 
ayant quitté ce monde, tu es 
le seul qui gardes au complet 


1. La transcription chinoise ni-che-t‘an est calquée sur un original tel 
que pali nisidana plutdt que sur skr. nisadana. Completée par le verbe $ilj 
« étendre », expression ni-che-tfan correspond sans doute au pali nisidana- 
paccattharana qui, dans le Vinaya, désigne une natte pour s asseolr. 
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O toi, dyusmat Ananda! 

Sache que cette Corbeille 
de la Loi 

qui est ’ceuvre du Tatha- 
gata, 

il est en ton pouvoir de la 
faire durer. 

Tu retiens la Corbeille de 
la Loi du Buddha 

semblable a un boeuf qui 
porte une lourde charge. 

Le Tathagata possede les 
dix forces. 

Sa puissance immense et 
invincible 

peut mettre fin aux trois 
sortes d’existences. 

La Loi du Buddha est 
pareille au mont Créme 
A iy (Urumunda)'. 

Ceux qui retenaient la Cor- 
beille de la Loi 

sont tous entrés 
nirvana. 


dans le 


Tu es maintenant le seul 
homme” 
qui ales recu et qui re- 
tiennes la Corbeille de la 
Loi du Buddha. 
Alors l’dyusmat Ananda 
répondit : « Soit! » Et, s’é- 
tant levé de son siége, debout 


la Corbeille de Ja Loi. Main- 
tenant nous devons rassem- 
bler la Loi. Il faut que tu la 
récites. » 

Ananda dit : «Quwil soit 
fait comme vous dites, 6 
Vénérable! » Alors, en face 
du sthavira, il contempla les 
pensées des assistants et ré- 
cita cette gdthd ; 

La voie que suivent les 

bhiksu 

en absence du Buddha est 

sans noblesse. 

Telle est dans l’espace 

la multitude des étoiles 

lorsqu’il n'y a pas de 
lune. 

De méme dans le samgha, 

en l’absence du Buddha, 

il n’y a que laideur et 

bussesse. 


1. Sur les diverses formes de ce nom, of. Légende de UEmpereur Acoka, 


» 9 
p. 246, n. 3. 


%. Kasyapa reconnait ici nettement la supériorité d’Ananda, 
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en face du sthavira, il con- 
templa la totalité du sam- 
gha et récita cette gatha : 
In cette assemblée de bon 
augure, 
privée du seul Bhagavat, 
les coeurs purs sont sans 
noblesse 
comme l’espace privé de la 
lune. 


12. Puis ’dyusmat Anan- 
da fit successivement les 
prosternations en commen- 
cant par les sthavira. Les 
prosternations terminées, il 
monta sur un siége élevé, II 
fit cette réflexion: « Il y a 
des sutra que j'ai moi-méme 
recusdela bouche du Buddha; 
il y ades sutra que je n’ai pas 
moi-méme recus de la bouche 
du Buddha. Je vais mainte- 
nant les réciter tous ainsi 
que je les aientendus. » Puis 
le Vénérable Kasyapa dit a 
Ananda : «O dyusmat! I 
faut dire en quels lieux les 
sutra ont été prononcés. » 
Et il prononga cette gatha : 
Grand sage! nous t’en sup- 
plions tous. 

"Fils du Buddha, il faut 
que tu nous dises en 
quel lieu 


12. Ayant récité cette 


gatha, il se prosterna aux 


pieds du sthavira, 


monta sur un siege élevé et 
oO 


puis 
se dit enlui-méme : 


« Ilya des sutra qui ont 
été entendus de la bouche 
méme du Buddha; il y a 
des sutra quiont étéentendus 


de la bouche des Sravaka. » 


Alors le Vénérable Ka- 
gyapa demanda: « En quel 
lieu le Buddha a-t-il pro- 
noncé le premier de tous les 
sutra? » 
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par le Buddha le premier 
sutra 

a été prononceé. 
Alors Ananda répondit : 
« C’est dans le royaume de 
Varanasi, en faveur de cing 
bhiksu, quil a récité le pre- 
mier sutra. C’est ainsi que 
jai entendu. Une fois le 
Bhagavat demeurait dans le 
royaume de Vardnasi, dans 
‘le Pare des Cerfs, en pré- 
sence d’un rsi'. Le Buddha 
exposa aux bhiksu la Vérité 
sainte de la douleur. Et ainsi 
de suite, en développant. A 
ce moment, l’a@yusmat A-jo- 
Kiao-tch’en-jou fit FF Ve PR 
4 (Ajnata Kaundinya) fit 
cette réflexion: « Moi, dans 
cette assemblée, j’ai entendu 
(Ananda) prononeer pour 
nous le sutra. Telle est bien 
la Loi du Buddha. C’est ainsi 
que, complétement et sans 
omission, elle a été entendue 
alorigine. » Alors il ressentit 
de la tristesse. A ce moment, 
Ananda, parece qu’il voyait 


Ananda répondit : « C’est 
ainsi que j’ai entendu; une 
fois, le Buddha demeurait a 
Varanasi, dans le Pare des 
Cerfs, a la demeure du vieux 
rst‘. Pour les cing bhiksu, il 
fit tourner trois fois la roue 
de la Loi. C’est ainsi qwil ex- 
posa la Vérité sainte de la 
douleur. » 


Le Vénérable Aiao-tch’en- 
jouw V% PR An (KKaundinya) fit 
alors cette réflexion: « C’est 
bien ainsi que jadis le Buddha 
exposa pour la Loi. 
Maintenant les paroles d’A- 
nanda ne sont pas différentes 
de l’original. » 


nous 


1. Le nom célébre Rsipatana parait avoir embarrassé les traducteurs 
chinois. La version de A. W. K. rappelle la forme prakrite rsicadana, dont 
le second terme peut étre pris avec le sens de « visage, face », dou en 
chinois «en face de, en présence de». A. W. Tch. dit «A la demeure du 
vieux rsi ». Il est possible que le traducteur ait cherché & interpréter le 
second terme comme une forme prakritisanté de vartanam. 
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ces événements, ressentit 
également de la tristesse. 
Alors il descendit de son 
siége élevé, il s’assit a terre 
et prononga de nouveau ces 
gatha : 
Les 
sans force. 


trois mondes sont 

Ils sont comme (l'image de) 
la June dans |’eau, 

comme les illusions ma- 


giques et comme le ba- 


nanier. 

Mais, par la force de la 
sagesse, 

Ila pu discerner ce qui 
est dans le monde, } 


et ainsi, échappant a la 
transmigration, 
ilestentrédans le nirvana, 
semblable & un arbre ren- 
versé par l’ouragan. 
Alors les 500 Arhat quit- 
terent hts de 
repos et 
nue. A ce 
Kasyapa dit aux bhiksu 
« Quel est le 
par Ananda? » Et ensuite les 
900 Arhat entrérent en san- 
mo-tt = hit $F (samddht). 
Etant sortis de samadhi, ils 
dirent : « Cest tel 
C’est tel sutra. » Et ainsi de 
suite jusqu’a ce qu'il ett 


tous leurs 


s’assirent sur la 
terre moment, 


sutra récité 


SULA. 


Alors, s’étant levé de son 
siége, il s’assit a terre et 
récita ces gdatha : 

Ah! les étres sont mal- 

heureux. 

Ils sont instables comme 
(Vimage) de Ja lune dans 
Peau. 

Comme le bananier, ils 
manquent de solidité. 

Ils ressemblent aux illu- 

sions magiques, & l’om- 

bre et a l’écho. 
Le Tathagata est un grand 
héros 
dont les mérites sont aussi 
vastes que les trois 
mondes ; 

et cependant le vent de 
|’ Impermanence 

l’a fait flotter sans cesse 
a la dérive. 

Les 500 Arhat, ayant en- 
tendu ces gathd, se levérent 
tous de leurs sieges et s’as- 
sirent 4 terre. Le Vénérable 
Mahakasyapa dit aux bhiksa : 
« Les paroles d’ Ananda sont- 
elles véridiques ? » Ils répon- 
dirent tous affirmativement. 
tout au 


Ananda récita 


long la Corbeille des sutra. 
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récité les quatre sortes de 
sulra. 


13. Quand ils eurent fini 
de les recueillir, les membres 
du samgha dirent encore : 
« Nous allons 
composer la Corbeille du 
P’i-ni (Vinaya). Qui devons- 
nous interroger ? » Le Vé- 
nérable Kasyapa répondit : 
« L’dyusmat Yeou- po-li 
(Upali) est le premier de 
ceux qui retiennent tous les 


maintenant 


reglements. I] nous faut lui 
bien 
composer le Vinaya. » Alors 
Kasgyapa dit & Upali : « O 
dyusmat! il te faut réciter 


demander de vouloir 


le Vinaya. Nous allons le 
composer. » I] répondit 

« Soit! » — «En quel heu 
le Buddha a-t-il prononcé la 
premicre po-lo-yi JR Fk A 
(parajika) 2? » Upali répon- 
dit: « Dans le royaume de 
P'i-che Mt We (Vrji).» — 
« Pour qui l’a-t-il énoncée ? 
— Pour Siu-Ci-na ZA i 
(Sudinna), fils de Kalanda. » 


13. Le Vénérable Kasya- 
pase dit encore en lui-méme : 
« Maintenant, qui dois-je 
charger de réciter le P’t-ni at 
JE (Vinaya)? » Et il pensa : 
« Le Buddha a dit que le 
Vénérable Yeou-po-li Ee jk 
Be (Upali) était le premier 
de ceux qui retiennent le 
Vinaya ( Vinayadhara). lla 
entendu le Vinaya tout entier 
de la bouche du Buddha‘. 
I] faut compiler le Vinaya 
en interrogeant (Upali) ». 

Mahakasyapa dit alors a 
Upali: « Récite le Vinaya. 
Nous voulons maintenant le 
composer. Il faut que tu le 
récites. » Upali acquiesca. 

Kasyapa demanda: « En 
quel lieu le Buddha a-t-il 
prononceé la premiére des 
défenses ? » Il répondit : 
« Dans le royaume de Vaisali, 
lt 4 BE, a’ propos de Siu-ta 
3H 3 (Sudatta), fils de Ava- 
lan-to, HH WY fe (Kalanda), 


1. Cetle phrase, qui ne se retrouve pas dans A. W. K., contraste avec les 
paroles d’Ananda, citées plus haut : «Il y a des sa@tra qui ont été recus de 
la bouche des Sravaka. » H semble qu’en introduisant cette remarque dans 
le texte, un écrivain tardif ait voulu donner au Vinaya-pitaka, récité par 
Upali, plus Vautorité quau Sutra-pitaka, récité par Ananda. 
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Ft ainsi dé suite..... la 
deuxiéme Corbeille de la Loi 
fut achevée. 


14. Mahakasyapa pensa de 
nouveau : « Nous prononce- 
rons nous-méme la « Sagesse 
Mere » 48 f} (Matrka). Alors 
Kasyapa dit aux bhiksu : 
« Qu’entend-on par Matrka? 
Ce sont les quatre places de 
pensée (smrtyupasthana), les 
quatre efforts corrects (sa- 
myakpradhdna), les quatre 
pouvoirs magiques (rddhi- 
pada), les cing racines (in- 
driya), les cinq forces (bala), 
les sept éveils (bodhyanga), 
les huit portions de la Voie 
correcte (astangitka-marga), 
les quatre distinctions #, le 
(samadhi) de Connaissance- 
de-l’absence-de-trouble et le 
(samadhi) de Connaissance- 
par-voeu. Nous les réunirons 
entiérement. 
préceptes du corps de Loi 
(dharmakaya) et les vues 
calmes, c'est l’exposé de la 
Matrka. » 

Puis le Vénérable Kasyapa, 


L’exposé des 


il édicta la premiere dé- 
fense. » 

Kit ainsi de suite pour la 
deuxieme et la troisieme dé- 
fense Jusqu’a ce qu on elit ras- 
semblé en entier la Corbeille 
du Vinaya. 


14. Le Vénérable Kasya- 
pa fit cette réflexion : « Il 
faut maintenant que je ré- 
cite moi-méme la Corbeille 
Mo-to-lo-h’ie jie 7% iy Am 
(Matrka) ». Et il dit aux 
bhiksu : « Le Matrka-pitaka, 
ce sont les quatre places de 
pensée 2 
thana), les quatre efforts 
corrects jE # (samyakpra- 
dhana), les quatre pouvoirs 
magiques 4n #& HH (rddhi- 
pada), les cing racines #t 
(ndriya), les cing forces FY 
(bala), les sept bodhyanga 


(smrtyupas- 


#, les huit (portions de) la 
Voie (astangika-marga), les 
quatre difficultés de pratiquer 
la Voie, les quatre facilités 
de pratiquer la Voie, le 
samadhi de |’ Absence de 
trouble (arana), le samadhi 
de Connaissance - par- yvoou 
(pranidhijrana), les dharma 
classés numériquement $§ 
— (ekottara), les 108 klesa 
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ayant composé les Cor- 

beilles de la Loi, récita cette 

gatha : 
Nous avons fini de réunir 

la Loi des sutra 

pour la prospérité du 
monde. 

Les paroles du Buddha qui 
a les dix forces 

sont une chose incommen- 
surable. 

Les ténebres de l’ignorance 
dans le monde, 

la Lampe de la Loi peut 
les dissiper. 


15. Alors l'dyusmat A- 


i 1‘, Vexposé des discus- 
sions profanes + i, l’exposé 
des liens #£ {fi (samyojana), 
exposé des ceuvres (kar- 
man), les exposés de l’extase 
(samadhi), de la sagesse, etc. 
O dyusmat, voila ce qu’on 
nomme le Matrka-pitaka. » 

Ayant achevé de réunir 
les Corbeilles de la Loi, le 
Vénérable Kasyapa récita les 
gatha suivantes : 

Avec la roue de cette Loi 


vénérable, 

il a secouru les diverses 
catégories d’étres vi- 
vants. 


Les paroles du Bhagavat 
qui a les dix forces, 

nous devons tous avec zéle 
et respect y conformer 
notre conduite. 

Cette Loi est une lampe 
brillante. 

Elle détruit les 
ténébres 

et les voiles de l’ignorance; 

elle aide l’esprit et ne le 
laisse point s’égarer. 


noires 


15. Le Vénérable Ananda 


1. Les 108 Alesga sont obtenus ainsi : 6 Alega des sens + 6 klega des fonc- 
tions (ayatana); au total 12, lesquels peuvent étre bons, mauvais ou moyens, 
soit 12 & 3 = 36. Ces 36 peuvent se localiser dans le présent, le passé et 


Vavenir, soit 36 x 3 = 108, 
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nanda pensa:« Quand le 
Buddha Bhagavat entra dans 
le nirvana, il ordonna qu’on 
ne tint plus compte des 
fautes vénielles qui seraient 
commises. I] faut que main- 
tenant je le dise au samgha. » 
Alors, en face du sthavira, 
il joignit les mains et dit: 
« J’ai moi-méme entendu et 
recu ces paroles de la bouche 
du Buddha: « Désormais, les 
petites défenses qui sont ma- 
tiere a transgression, qu’on 
les rejette toutes; il n’est 
plus besoin de les maintenir. » 
Si maintenant les membres 
du samgha sont d’accord 
pour les rejeter toutes, il 
ny.aura plus de fautes 
vénielles, et les membres du 
samgha vivront dans la paix 
et le bonheur. » 

Alors le Vénérable Kasya- 
pa dit & Ananda : « As-tu 
demandéau Bhagavat quelles 
sont les menues défenses 
qu il faut négliger et quelles 
sont les défenses importantes 
qu’il ne faut pas négliger ? 
Parmi les cinq traités 7, 
est-ce le cinquieme, est-ce 
le quatriéme? Ananda répon- 
dit : «Il est vrai, je ne |’ai 
pas demandé. Pour quelle 


fit cette réflexion : « Quand 
il approcha du nirodna, le 
Buddha prononga ces paro- 
les : Si un moine néglige les 
menues défenses, il peut étre 
heureux. 

Il faut maintenant que je 
redise ces paroles au sam- 
gha.» Le Vénérable Ananda, 
la téte tournée vers le stha- 
vira, joignit les mains et dit: 
« J’ai moi-méme entendu le 
Buddha dire ces paroles : Si 
un moine néglige les menues 
défenses, il peut étre heu- 
reux. ») 


Le Vénérable Kasyapa dit 
4 Ananda : « Quelles sont les 
menues défenses? L’as-tu 
demandé au Buddha? » 


I] répondit : « Je ne l’ai pas 
demande. » 
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raison? C’est qu’a ce mo- 
ment aucun des grands bhik- 
su qui étaient aupres du 
Buddha ne demandé. 
Comme j’étais le dernier, je 
n’ai point de honte. Voila 
pourquoi je n’ai rien deman- 
dé. En outre, j’étais attristé 
et abattu par l’entrée du 
Buddha dans le nirvana. 
C’est pourquol je n’ai rien 
demandé. » Le Grand Kasya- 
pa dit 4 Ananda : « Tu as eu 
tort. Tuas commis une faute 
duskrta. 


Va 


16. Quand le Tathagata 
fut sur le point d’entrer dans 
le nirvana, il te demanda de 
Veau et tu lui offris de l’eau 
impure. » Ananda répondit : 
«Comme j’étais le dernier, je 
nai point de honte. A ce 
moment-la, la riviére K’a- 
kiu-to fi} Hi ft (Kakutstha) 
avait été franchie par cinq 
cents chars. Quand je pris 
eau, les chars étaient passés 
depuis peu de temps, c’est 
pourquoi |’eau étaitimpure.» 
Kasyapa dit en outre : « Le 
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Kasgyapa dit : « En ne le 
demandant pas, tu t’es rendu 
coupable d’un péché fou- 
ki-lo 3 3 A (duskrta). » 
Ananda répondit : « Certes, 
je ne dis pas que je suis 
exempt de honte de ne pas 
Vavoir demande. » 


16. (Kasyapa) dit encore: 
« Tu as commis d’autres 
fautes. Le Buddha, lorsqu’il 
approcha du nirvdna, te 
demanda de l’eau et tu ne lui 
en donnas pas. En cela, tu 
tes également rendu cou- 
pable d’un péché duskrta. » 
Ananda répondit : « Certes, 
je ne dis pas que je suis 
exempt de honte de n’avoir 
pas puisé de l’eau. A ce mo- 
ment, cing cents chars ve- 
naient d’entrer dans |’eau 
pour la traverser en sorte 
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Tathagata avait besoin d’eau, 
pourquoi n’as-tu pas tendu 
son bol aux deva? Les deva 
eux-mémes y auraient fait 
tomber de l’eau. Pourquoi 
as-tu offert au Buddha cette 
eau impure? A cause de 
cela, tu’ es maintenant cou- 
pable de duskrta. 


17. En outre, le Bhagavat 
avait un kia-cha 38 & (ka- 
sdya) neuf qui était jaune 
comme l’or, pourquoi as-tu 
marché dessus? » Ananda 
répondit : « Je ne suis pas 
sans en éprouver de la honte. 
A ce moment-la, il n’y avait 
pas d’autre personne a |’en- 
droit ot je me trouvais, c’est 
pourquoi je l’ai foulé aux 
pieds. » Kasyapa dit encore: 
« Pourquoi n’as-tu pas tendu 
le vétement aux deva? Les 
deva seraient venus le tenir. 
C’est pourquoi tu es main- 
tenant coupable de duskrta. 


18. En outre, le Buddha 
va dit une fois : «Si un 
homme peut pratiquer les 
quatre pouvoirs magiques 
(rddhipada), il peut vivre 
pendant un kalpa ou pendant 
plus d’un kalpa. Sache-le, 


quelle était trouble et im- 
pure. C’est pourquoi je n’en 
ai pas puisé. » 


17. Kasyapa dit encore : 
« Tu as aussi foulé aux pieds 
le vétement couleur d’or 
du Tathagata. En cela, éga- 
lement tu es coupable. » 
Ananda répondit : « Certes, 
je ne dis pas que je suis 
exempt de honte. I] n’y avait 
pas d’autre bhiksu pour tenir 
avec moi ce vétement. » [Ka- 
Syapa dit : « S’il n’y avait 
personne pour tenir avec toi 
ce vétement, pourquoi ne 
l’as-tu pas jeté en l’air? Les 
deva eux-mémes |’auraient 
saisi. ; 


18. Tu as commis une 
autre faute. Le Tathagata t’a 
dit : « Quand un bAiksu est 
versé dans la pratique des 
quatre pouvoirs magiques 
fn FK HZ (rddhipdda), il peut 
rester vivant pendant un 

4 
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les Buddha Tathagata réali- 
sent constamment les quatre 
pouvoirs magiques (rddhi- 
pdda). Pourquoi n’as-tu pas 
prié le Buddha de demeurer 
ici-bas pendant un kalpa ou 
pendant plus dun kalpa? » 
Ananda répondit : «O Vé- 
nérable Kasyapa! Je ne suis 
pas sans en éprouver de la 
honte. A ce moment-la, le 
roi des démons (Mara) m’a- 
vait troublé l’esprit, c’est 
pourquoi je n’al pas pu prier 
le Tathagata de demeurer 
(ici-bas). » Kasyapa dit : (En 
cela, également tu as commis 
une faute duskrta. 


19. De plus, pourquoi as- 
tu montré aux femmes la 
caractéristique (laksana) des 
organes secrets du Tatha- 
gata?» Ananda répondit : 
«O Vénérable! Je ne suis 
pas 
honte 


sans éprouver de la 


(avoir montré aux 
femmes ces organes secrets. 
A ce moment, les femmes 
avaient l’esprit plein de con- 
cupiscence. Si elles voient, 
(pensai-je), la caractéristique 


des organes secrets du Tatha- 


I; Ci. supra, p. 15, n. 1. 


kalpa et demi. Je suis tres 
versé dans la pratique des 
quatre pouvoirs magiques. » 
Trois fois i] a parlé ainsi. 
Alors tu es resté silencieux 
et tu n’as pas prié le Buddha 
de rester longtemps dans le 
monde. En cela, également, 
tu tes rendu coupable d'un 
péché duskrta. » 

Ananda répondit : « Je ne 
dis pas que je suis exempt 
de honte. A ce moment, 
Mara le Mauvais m’obscur- 
cissait l’esprit, et je n’avais 
conscience de rien. » 


19. (Kasyapa) dit en ou- 
tre : « Tu as commis une 
autre faute. Tuas montréaux 
femmes les organes secrets du 
Tathagata (semblables a ceux 
de) l’étalon cryptorchide'. 
In cela, également tu es cou- 
pable. » Ananda répondit : 
« Je ne te dis pas que je suis 
exempt de honte de les avoir 
montrés aux femmes. Si je 
les ai montrés, c’est parce 
que je voulais donner aux 
femmes le dégout du corps 
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gata, elles auront le dégott 
du corps féminin et dési- 
reront un corps d’homme. 
C’est pourquoi je leur ai 
montré (ces organes). » Ka- 
Syapa dit : « Tu as commis 
une faute duskrta. Tu dois 
la confesser. » 


20. Alors Kasyapa dit aux 
bhiksu : « Si nous disions 
maintenant que (les infrac- 
tions) aux sept régles pour 
abolir les querelles sont des 
fautes vénielles, parmi les 
bhiksu quelques-uns diraient 
que les préceptes d’étude 


féminin et leur faire désirer 
un corps d’homme. » 


20. (Kasyapa) dit encore: 
«Tu as commis une 
faute. Jadis tu as, par com- 
passion, supplié le Tathagata 
de sauver les femmes et de 
les faire sortir du monde. [én 
cela, également tu es cou- 
pable. » Ananda répondit : 
« Certes, je ne dis pas que je 
suis exempt de honte d’avoir 
supplié le Tathagata. Si je 
Vai supplié, c’est que j’avais 
entendu dire que les Buddha 
du temps passé avaient tous 
converti en foule des gens 
des quatre catégories. C’est 
pourquoi je l’ai supplié. » 


autre 


21. Le Vénérable Kasya- 
pa, ayant fait confesser par 
Ananda les six péchés dus- 
krta quil avait commis, dit 
aux bhiksu : « Nous ne de- 
vons pas négliger les menues 
défenses. Pour quelle raison? 
Des bhiksu diront que les 
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Ey (siksdpada) sont de 
menues (défenses); d’autres 
diraient que les quatre regles 
sont de menues (défenses) ; 
@autres diraient que les 
quatre-vingt-dix articles sont 
de menues (défenses); d’au- 
tres diraient que les trente 
articles sont de menues (dé- 
fenses); d’autres diraient : 
« Il n’est pas jusqu’aux deux 
cas qui 
soient de menues (défen- 
ses)! »; d'autres diraient 

« Si lon garde les quatre 


indéterminés ne 


(défenses) les plus impor- 
tantes et les treize seng-ts'an 
fe %& (samghdavasesa), on 
peut négliger tout le reste. » 
Les hérétiques diront alors : 
« La Loi du gramana Gau- 
tama est viciée. Tant que le 
Buddha était en ce monde, 
sa Loi était cohérente; aprés 
Vextinetion du Buddha, sa 
Loi s'est désagrégée. Aprés 
entrée du Buddha dans le 
nirvana, chacun de ses dis- 
ciples s’est conduit a son 
gré, prenant (de la Loi) ce 
qu’il voulait prendre, reje- 
tant ce qwil voulait rejeter. » 
Le Buddha a prononcé ces 
paroles : « Un bhiksu ne 
doit pas recevoir les défenses 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


sept (régles) pour abolir les 
querelles sont de menues dé- 
fenses. D’autres bhiksu di- 
ront que les préceptes d’é- 
tude % 7 (siksapada) sont 
de menues défenses. 

D’autres bhiksu diront que 
les quatre régles po-lo-t’t-t1- 
cho-ni $e He He te B Je (pra- 
tidesaniya) sont de menues 
défenses. D’autres bhiksu di- 
ront que les po-ye-ti JR # 
#é (prdyascittiya) sont de 
menues défenses. Si on né- 
glige ces menues défenses, les 
bhiksu diront : Négligeons 
les deux cas indéterminés et 
les treize observances: et 
ainsi de suite jusqu’aux 
quatre péchés (capitaux). 
Toutes (les défenses) seront 
négligées. 

Quand les hérétiques l’ap- 
prendront, ils diront : « La 
prétendue Loi du Sramana 
Gautama est pareille a la 
fumée. Tant que le Buddha 
véecut, on observa et on 
maintint les défenses. Depuis 
le niredna du Buddha, celles 
que les bhtksu veulent main- 
tenir, ils les maintiennent ; 
celles qu’ils veulent négliger, 
ils les négligent. » 

Le Vénérable Kasyapa dit 
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avec partialité; il faut rece- 
voir les défenses avec un es- 
prit droit; quand on a recu 
les défenses, on ne peut plus 
les rejeter. » Conformément 
aux paroles du Buddha, ac- 
ceptons et maintenons la to- 
talité (des défenses). Si les 
bhiksu les acceptent et les 
maintiennent comme il l’a 
ordonné, la Bonne Loi se dé- 
veloppera sans jamais recu- 
ler. C'est pourquoi, confor- 
mément aux paroles du Bud- 
dha, acceptons et maintenons 
la totalité des défenses. » 


aux bhiksu: « Le Buddha a 
prononcé ces paroles : Tout 
ce que j’ai prescrit, tenez-le 
pour prescrit; ce que je n’ai 
pas prescrit, ne le tenez pas 
pour prescrit. Si, sans rien 
ajouter a ce que j’ai prescrit 
ni sans en rien retrancher, 
les bhiksu observent respec- 
tueusement les défenses, ils 
feront prospérer la Loi excel- 
lente, et les doctrines mau- 
vaises seront détruites a 
jamais. Pour cette raison, 
les défenses prescrites par le 
Buddha doivent toutes étre 
maintenues. Si lon agit 
ainsi, la Loi pourra demeu- 
rer longtemps. » 


CHAPITRE ITI 


Le récit du Concile dans Ta tche tou louen. 


Le Ta tche tou louen & ‘8 JE # ou Mahdprajriapa- 
ramitasastra (Nanjio n° 1169) est un commentaire, attribué 
a Nagarjuna, sur la Paficavimsati-sahasrikd-prajiapara- 
mitd ou « Prajfiaparamita en 25.000 sloka ». Ta été traduit 
ou plutdt résumé en chinois entre 402 et 405 par Kumarajiva. 
Ce traité, appelé souvent en abrégé Ta-louen ou grand 
Sastra, est peut-étre l’ceuvre maitresse de Nagarjuna. On 
attribue encore a ce dernier le Suhrllekha adressé au fameux 
roi Satavahana ou Salivahana, qui régna dans |’Inde du Sud, 
au [®* siecle de notre ére. Si cette attribution est exacte, 
Nagarjuna aurait vécu au I* siécle de notre ére (cf. sur 
cette question Taxakusu, A Record of the Buddhist Reli- 
gion, p. lix). Mais il est permis de suspecter la tradition, car, 
pour les Bouddhistes de l’Inde, la tentation a toujours été 
forte de mettre un grand saint en parallele avec un grand 
roi, et, pour ce faire, de les rendre contemporains : Asoka et 
Upagupta, Kaniska et ASvaghosa, Nagarjuna et Satavahana. 

Quoi qu’il en soit de la date de Nagarjuna, il est probable 
que ce patriarche a compilé son commentaire en se servant 
d’ouvrages antérieurs, de sorte qu’on peut en extraire des 


fragments de toutes provenances et de dates diverses. Il est 
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visible, notamment, que le récit du Premier Concile n’est 
nullement homogéne. Au début, |’Assemblée comprend 
mille Arhat. Mais, au moment de réciter la Corbeille de 
Abhidharma, il est dit : « L’adyusmat Ananda est, parmi 
les 500 Arhat, le premier de ceux qui expliquent le Sens 
des sutra. » 

Dans l’ensemble, et malgré certains traits particuliers, 
telle importance attribuée a Sariputra parmi les disciples 
du Buddha, ce récit est assez semblable au Kia-ye kie king, 
surtout dans les parties versifiées. Dans la prose, certains 
passages sont récents, notamment celui qui mentionne, 
parmi les textes du Sutrapitaka, le Grand parinirvana sutra 
(Nanjio, 113, 114, 115, 120), une des ceuvres volumineuses 


de l’école mahayaniste. 


Les Arhat' qui avaient franchi la mer de la vieillesse, de 
la maladie et de la mort, se dirent en eux-mémes : 


Nous avons traversé le Fleuve des affections des hommes 
du commun ; 

la vieillesse, la maladie et la mort, avee dégotit, nous 
les avons détruites. 

Nous avons vu que le corps est (comme) une caisse 
contenant quatre grands serpents’. 

Entrons maintenant dans le nirvana del’extinction sans 
reste (anupadhisesa). 


Les grands Arhat, dont chacun demeurait a son gré dans 
les montagnes, (prés) des cours d’eau, des sources, dans 
les gorges et les ravins, abandonnérent partout leurs corps 
et entrerent dans le parinirvana. D’autres Arhat partirent 
en prenant leur essor dans l’espace, semblables au roi des 
grues (hamsaraja). Ils manifesterent de toute maniére leurs 
pouvoirs surnaturels pour que la multitude des hommes 
obtint la pureté de la foi. Ensuite, apres leur parinirvdna, 
les deva, depuis ceux des six Mondes du désir (kamaloka) 
jusqu’a ceux de l’entiére pureté (Suddhdavasa), voyant que 
les Arhat entraient tous dans |’Extinetion (nireana), firent 
chacun cette réflexion : « Le soleil du Buddha s’est couché. 
Les disciples (qui pratiquaient) de toute maniére la médita- 


Ano On NOK eke l nD elols COle LL 

2. Dans le Sdtradlamkara, trad. Huber, p. 387, la bhiksunt Gautami dit : 
« On peut difficilement rester longtemps dans cette caisse qui renferme 
quatre serpents venimeux. Je vais donc entrer dans le nircapa. » Huber 
ajoute en note que la caisse désigne ici le monde. Notre texte indique 
quelle représente plutét le corps. Dans un fragment traduit par St. Julien 
(Les Avaddnas, II, p. 118), le corps est également comparé a « un coffre ot 
vit un serpent venimeux ». L’allégorie du coffre contenant quatre serpeuts 
venimeux reparalt encore dans le méme recueil (Les Avaddnas, I, p. 93). 
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tion (dhyana), |’extase (samadhz), la délivrance et la sagesse, 
leur éclat s’éteint aussi. Les étres vivants qui (souffrent) de 
toute sorte de maladies : concupiscence, colére, sottise, 
maintenant que les médecins de la Loi se hatent d’entrer 
dans |’Extinction, qui done les guérira? Les disciples qui, 
semblables a la fleur de lotus, étaient nés dans |’océan sans 
bornes de la Sagesse se sont maintenant flétris. L’arbre de 
la Loi s’est abattu; le nuage de la Loi s’est dissipé. Le roi 
des éléphants a la grande sapience s’étant retiré, les petits 
de |’éléphant s’en vont asa suite. Les marchands de la Loi 
sont passés, 4 qui demanderons-nous les joyaux dela Loi ? 
Ainsi s’exprime la gathd : 
Le Buddha s’est reposé a jamais ; il est entré dans le 
nirvana. 
La multitude de Ceux-dont-les-liens-sont-détruits est 
partie également. 
Le monde ainsi est désert et privé de sapience. 
Les ténébres de l’ignorance s’épaississent, la lampe de 
la sapience est éteinte. 


Alors les deva se prosternérent aux pieds de Mahakasyapa 
et récitérent cette gatha : 


Ancien! Tu es exempt de désir, de colére et de grossié - 
reté. 
Ton corps ressemble & une colonne d’or fin. 
De la téte aux pieds tu es majestueux, merveilleux, 
sans pareil. 
La clarté de tes yeux est pure comme la fleur de lotus. 
L’ayant ainsi loué, ils dirent au Grand Kagyapa : « O Vé- 
nérable Kasyapa! le savez-vous, 6 Sakya? Le bateau de 
la Loi va se briser. La citadelle de la Loi va s’écrouler. La 
mer de la Loi va se dessécher. L’étendard de la Loi va se 
renverser. La lampe de la Loi va s’éteindre. Ceux qui 
16* énoncent la Loi vont partir. Ceux qui pratiquent la Loi 
deviennent de plus en plus rares. La foree des méchants ge 
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développe et prospere. Il faut, par compassion (pour les 
étres vivants), restaurer la Loi du Buddha. » 

Alors le Grand Kasyapa, dont l’esprit est pareil & un 
océan limpide et tranquille, aprés quelque temps, répondit : 
« Vous avez dit vrai. C’est réellement comme vous dites. 
L’univers, avant longtemps, sera privé de la sapience et 
plongé dans les ténébres. » Alors le Grand Kagyapa, par son 
silence, agréa leur demande. Puis les deva se prosternérent 
aux pieds du Grand Kasyapa; soudain ils disparurent et 
s’en retournerent tous. 

Alors le Grand Kasyapa pensa : « Comment vais-je m’y 
prendre pour que cette Loi, péniblement acquise par le 
Buddha au cours de trois kalpa asamkhyeya, puisse 
demeurer pendant longtemps ? » Quand il eut fait cette 
réflexion, (il dit) : « Je sais. Pour prolonger la durée de 
cette Loi, il faut réciter les Sieou-tou-low {& kh RR (sutra), 
lAbhidharma et le Vinaya, et en faire les trois Corbeilles 
de la Loi. Ainsi la Loi du Buddha pourra subsister long- 
temps, et les hommes des ages a venir pourront la recevoir et 
la pratiquer. Pourquoi cela? Le Buddha d’age en age, avec 
de pénibles efforts et par compassion pour les étres vivants, 
a acquis cette Loi par |’étude et l’a exposée en faveur des 
hommes. Nous devons également nous conformer respec- 
tueusement a la doctrine du Buddha, la répandre et la 
développer. » 

Alors le Grand Kasyapa, ayant prononcé ces paroles, se 
rendit au sommet du mont Stu-mi 7A jf (Sumeru). I] 
frappa la gandi de bronze et récita cette gatha : 


Disciples du Buddha! 

gardez bien le souvenir du Buddha. 

Il nous faut reconnaitre les bienfaits du Buddha. 
N’entrez pas dans le nirvana’! 


1. Tandis que les ga@tha précédentes ont été rendues en chinois par des 
vers de 7 caractéres, le traducteur a employé ici le vers de 4 caracteres. 
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Le bruit du gandi et le son des paroles du Grand 
Kagyapa arrivérent partout jusqu’aux trois mille grands 
milliers de mondes qui les entendirent tous. Les dis- 
ciples, doués de force surnaturelle, vinrent tous s’assembler 
auprés du Grand Kagyapa. Alors le Grand Kasyapa dit 
aux membres de |’Assemblée: « La Loi du Buddha va 
s’éteindre. Le Buddha, qui, depuis trois kalpa asam- 
khyeya, par toute sorte desoins et d’efforts pénibles et par 
compassion pour les étres vivants, a acquis cette Loi par 
étude, le Buddha est entré dans le parinirvdna. Ceux de 
ses disciples qui savaient la Loi, retenaient la Loi et réci- 
taient la Loi sont tous entrés dans |’Extinetion (nirvana) 
a la suite du Buddha. Maintenant que la Loi est sur le 
point de s’éteindre, il faut avoir la plus vive compassion 
pour les étres vivants & venir. Ayant perdu l’ceil de la 
Sagesse, ils seraient stupides et aveugles. Le Buddha, le 
Grand Compatissant, a eu pitié des étres vivants. Nous 
devons nous conformer respectueusement & la doctrine 
du Buddha. Attendons d’avoir récité les Corbeilles des 
Paroles sacrées (king), et nous entrerons a notre gré dans 
Extinction. » 

Tous ceux qui étaient venus a ]’Assemblée recurent cet 
ordre et demeurerent. Alors le Grand Kasyapa choisit mille 
individus. A l’exception d’Ananda, tous étaient Arhat, 
avaient acquis les six pénétrations surnaturelles, la Déli- 
vrance totale et la Délivrance sans les doutes. Tous avaient 
acquis les trois connaissances Aj (vidya), la maitrise par 
les contemplations (samadhivasita). Ils pouvaient, d’une 
maniere inverse ou directe ji JI (pratilomanulomatas), 
pratiquer les san-mei = fk (samadhi) entiérement et sans 
obstacle’. Ils récitaient les trois Corbeilles et connaissaient 
les écrits sacrés internes et externes*. Les dix-huit sortes 


1. Cf. Mahavyut., 30, 68, sarvasamadhivasitaparamimgatah. 
2. Il s'agit peut-étre des écrits canoniques et extra-canoniques. 
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de grands sutra' des sectes hérétiques, ils les récitaient et 
les connaissaient aussi complétement, et ils pouvaient tous, 
dans la discussion, triompher des hétérodoxes. 

Si l’on demande : « Puisqu’il y avait de tels Arhat en 
nombre incalculable, pourquoi ne choisit-on que mille indi- 
vidus sans en prendre davantage? » La-réponse est : « Quand 
le roi P’in-p’o-so-lo $4 Yk BY A (Bimbisara) trouva la Voie, 
84.000 dignitaires trouverent aussi la voie. Alors le roi 
édicta cet ordre dans le palais : « Qu’on dispose constam- 
ment du riz cuit et des aliments pour les offrir a un millier 
d’hommes. » Le roi Ajatasatru ne rompit pas avec cette 
régle. Alors le Grand Kasyapa se dit en lui-méme : « Si 
nous continuons sans cesse a mendier notre nourriture, les 
hérétiques viendront nous poser violemment des objections 
et ils supprimeront des sections de la Loi. Actuellement, 
dans la ville de Rajagrha, on sert constamment du riz cuit 
et des aliments qu’on donne 4 un millier @’hommes. C’est 
la qu'il faut demeurer pour réciter les Corbeilles des Paroles 
sacrées (king). » C’est pour cette raison qu’on choisit mille 
hommes et qu’on n’en put prendre davantage. 

Alors le Grand Kasyapa, accompagné de mille hommes, se 
rendit dans la ville de Rajagrha sur la montagne K’1-ché- 
kiue # | Wi (Grdbrakuta). Il dit au roi Ajatasatru : 
« Donnez-nous 4 manger. Que chaque jour on nous apporte 
(notre nourriture). Voici que nous allons réciter les 
Corbeilles des Paroles sacrées, et nous ne pourrons pas nous 
occuper d’autre chose. 

En ce lieu, au moment de la retraite estivale, le quinzieme 
jour du troisiéme mois, au moment de réciter les défenses, 
ayant rassemblé le Samgha, le Grand Kasyapa entra en 
contemplation ji % (samddht). Avec |’ceil divin 11 contem- 

1. Tout ce passage est d'une interprétation malaisée. Il est difficile de 
préciser ce qu'il faut entendre par « dix-huit sortes de grands saitra héréti- 
ques ». D’autre part, il est possible que, dans la phrase précédente, « écrits 


internes » désigne les Kicritures bouddhiques par opposition avec les écrits 
du dehors, c’est-a-dire les écrits non bouddhiques. 
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pla (pour voir) si, dans la présente Assemblée, quelqu’un 
n’ayant pas encore entigrement supprimé les klesa JA fff, il 
était nécessaire de le chasser. Ananda était le seul homme 
qui ne les etit pas entiérement supprimés. Les 999 autres 
avaient déja épuisé les courants; ils étaient purs et sans 
souillure. Le Grand Kagyapa étant sorti de la contemplation, 
de sa main conduisit Ananda hors de |’Assemblée et lui dit : 
« Voici que dans cette Assemblée de Purs on va réciter les 
Corbeilles des Paroles sacrées. Tes liens n’étant pas encore 
supprimés, tu ne dois demeurer ici. » 

Alors Ananda pleura de honte et fit cette réflexion 
« Pendant vingt-cing ans j’ai accompagné le Bhagavat; je 
l’ai servi; j’étais a sa disposition. Je n’ai point encore enduré 
une si grande douleur. Le Buddha était vraiment vénérable, 
miséricordieux et patient. » Ayant fait cette réflexion, il dit 
au Grand Kasyapa : « J’en avais le pouvoir et la force et, 
a la longue, j’aurais pu trouver la Voie, mais les Arhat, 
dans la Loi du Buddha, ne peuvent servir personne, étre a la 
disposition de personne, ni exécuter des ordres. C’est pour 
cette raison que je suis resté dans une condition inférieure 
et que mes liens ne sont pas entiérement rompus. » 

Le Grand Kasyapa dit : « Tu as, en outre, commis des 
fautes. Le Buddha ne voulait pas permettre aux femmes de 
sortir du monde. Tu as, avec insistance, supplié le Buddha 
de les autoriser a pratiquer la Voie. Pour cette raison, la 
Loi correcte du Buddha, au bout de 500 ans, sera usée et 
amoindrie. En ceci tu as commis une faute duskrta. » 
Ananda dit: « J’ai eu pitié de Gautami. En outre, dans la 
Loi des Buddha des trois mondes, il y a toujours quatre 
catégories (de disciples). (Pourquoi) notre Buddha Sakya- 
muni aurait-il été seul a ne les point avoir? » 

Le Grand Kagyapa dit encore : « Quand le Buddha fut 
sur le point dentrer dans le nirvdna, il s’approcha de la 
ville de Aiu-yi-na-kie 4 # Hh #8 (Kusinagara). Il souffrait 
du dos. On étendit quatre neou-to-lo-seng fi & & 
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(uttardsanga) superposés; il se coucha et te dit : « J’ai 
besoin d’eau. » Tu ne lui en donnas pas. En cela tu as commis 
une faute duskrta. » Ananda répondit : « A ce moment-la, 
900 chars traversaient |’eau en fendant le courant, rendant 
Yeau trouble et impure. C’est pour cela que je n’en ai pas 
pris. » Le Grand Kagyapa dit encore : « Précisément, si 
Yeau était impure, le Buddha avait une grande force surna- 
turelle suflisante pour rendre limpide un océan d’eau im- 
pure. Pourquoi ne lui en as-tu pas donné? En cela tu as 
commis une faute. Va confesser ta faute duskrta. » 

Le Grand Kasyapa dit encore: « Le Buddha t’a interpellé: 
« Un homme versé dans la pratique des quatre pouvoirs 
magiques (rddhipdada) peut demeurer vivant pendant un 
kalpa. Le Buddha qui est versé dans la pratique des quatre 
pouvoirs Magiques peut demeurer vivant pendant un kalpa 
ou une fraction de kalpa. » Tu es resté silencieux sans 
répondre. Il t’a questionné jusqu’a trois fois et tu es 
toujours resté silencieux. Si tu avais répondu.au Buddha, 
le Buddha qui était versé dans la pratique des quatre 
pouvoirs magiques serait resté vivant pendant un kalpa ou 
une fraction de kalpa. En cela tu as été cause que le Buddha 
Bhagavat est entré prématurément dans le nirvdna. En 
cela tu as commis une faute duskrta. » Ananda dit: « Mara 
me yoilait l’esprit. C’est pourquoi je n’ai pas parlé. 
Ce n’est pas par méchanceté que je n’ai pas répondu au 
Buddha. » 

Le Grand Kasyapa dit encore : « Tu as foulé aux pieds 
la samghati de tie si’ du Buddha. En cela tu as commis 
une faute duskrta. » Ananda dit : « A ce moment, il s’éleva 
un grand vent et il n’y avait personne pour m/aider. Pen- 
dant que je tenais le yétement, le vent souffla et le fit tomber 


1, tie désigne une étoffe fine de coton ou de laine. Sur le tie dont était 
fait le manteau du Buddha, cf. Le Pariniredna et les funératlles du 
Buddha, 1, p. 150-153. 
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sous mon pied. Ce n’est pas par manque de respect que j’al 
foulé aux pieds le vétement du Buddha. » 

Le Grand Kasyapa dit encore: « Tu as montré aux 
femmes la caractéristique (laksana) de la cryptorchidie du 
Buddha, aprés qu il fut entré dans le parinirvdana. N’est-ce 
pas une chose dont tu doives avoir honte? En cela tu as 
commis une faute duskrta. » Ananda dit: « A ce moment- 
la j’ai pensé : si les femmes voyaient la caractéristique 
(laksana) de la cryptorchidie du Buddha, elles se senti- 
raient honteuses de leur corps de femme et voudraient 
obtenir un corps d’homme pour planter des racines de 
mérites en vue de 44 (nimittam) réaliser la condition de 
Buddha. C’est pour cette raison que j’ai montré aux femmes 
(ces organes). Ce n’est pas par impudence que j’ai enfreint 
les défenses. » 

Le Grand Kasyapa dit: « Tu as commis six sortes de 
fautes duskrta. Il te faut, dans le Samgha, confesser entié- 
rement ces fautes. » Ananda dit qu'il y consentait et qu'il 
suivrait les instructions de l’@yusmat Mahakasyapa et du 
Samgha. Alors Ananda tomba a deux genoux, joignit les 
mains, se découvrit l|’épaule droite, quitta ses sandales de 
cuir et confessa ses six sortes de fautes duskrta. Le Grand 
Kasyapa, de sa main, conduisit Ananda hors du Samgha 
et dit a Ananda : « Epuise complétement tes courants et tu 
rentreras ensuite. Ne reviens pas tant que tes souillures et 
tes liens ne seront pas supprimés. » Ayant ainsi parlé, il 
ferma lui-méme la porte. 

Alors les Arhat délibérerent en ces termes : « Qui peut 
réciter le Vinaya et la Corbeille de la Loi (Dharmapitaka)? 
Liayusmat A-ni-lou-teou fj JE HE B (Aniruddha) dit : 
« Sariputra était un deuxieme Buddha. Il eut un excellent 
disciple nommé Kiao-/an-po-ti fe HE Y HE (Gavampati) 
[en langue des 7’s’in on dit : Souffle de boeuf]. Doux et 
conciliant, il demeure constamment dans une retraite close. 
Son esprit est calme et apaisé, il posséde et sait le Vinaya 
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et la Corbeille de la Loi (Dharmapitaka). Maintenant il 
demeure aux cieux, dans le parc des arbres sirisa. Qu’on 
envole un messager pour le prier de venir. » 

Le Grand Kasyapa dit 4 un bhiksu récemment ordonné 
T  (hia-tso)' : « Tu es aux ordres du Samgha? » Le 
bhiksu récemment ordonné dit : « Qu’ordonne le Samgha ? » 
Le Grand Kasyapa dit : « Le Samgha te charge d’aller aux 
cieux, dans le. parc des arbres sirisa, au séjour de |’ Arhat 
Gavampati. » Le bhiksu, transporté de joie, recut les ordres 
du Samgha. I] dit au Grand Kasyapa : Quand je serai 
parvenu auprés de |’Arhat Gavampati, que lui dirai-je ? » 
Le Grand Kasgyapa dit : « Arrivé la, tu diras a Gavampati : 
Le Grand Kagyapa et les autres Arhat qui ont épuisé les 
courants sont tous rassemblés dans le Jambudvipa. I] y a 
pour le Samgha de grandes occupations relatives a la Loi. 
Venez vite. » 

Le bhiksu récemment ordonné, la face contre terre, se 
prosterna devant le Samgha et tourna trois fois autour en 
Vayant a sa droite. Comme un oiseau aux ailes d’or (garuda) 
il prit son essor dans |’espace. II arriva aupres de Gavampati. 
ll se prosterna la face (contre terre) et dit 4 Gavampati : 
« O Vénérable! doux et bon, vous avez peu de désirs, vous 
savez vous contenter de peu, et vous étes constamment en 
contemplation. Le Grand Kasyapa s’adresse 4 vous en ces 
termes : «Jl y a maintenant, pour le Samgha, de grandes 
occupations relatives a la Loi. Hatez-vous de descendre pour 
contempler l’Assemblée (semblable) & des joyaux accu-' 
mulés. » Alors Gavampati concut des doutes; il dit a ce 
bhiksu : « Le Samgha n’a-t-il pas quelque sujet de querelle 
pour qu’on m/’appelle ? N’y a-t-il pas des discussions dans le 
Samgha? Le Buddha, ce soleil, s’est-il éteint 2?» Le bhiksu 
dit : « C’est vraiment comme vous dites. Le Grand Maitre, 


1. Littéral.: « siége inférieur ». Cf. P’i-ni mou louen, chap. V, in fine. 
Le bhiksu hia tso (nacabhiksu) n’a pas dix ans d’ordination. 


Wis 
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le Buddha, est entré dans |’Extinction (nirvana). » Gavampati 
dit : «Si vite le Buddha est entré dans |’Extinction ! L’ceil 
du monde est éteint! Mon upadhyaya fy _E, Ché-li-/ou 
4> fi) ji (Sariputra), le Chef (de la Loi) qui pouvait, a 
exemple du Buddha, faire tourner la roue de la Loi, ot est- 
il maintenant ? » Il répondit : «Il est entré auparavant dans 
le nirvana.» Gavampati dit : «Les Grands Maitres, les 
Chefs de la Loi se sont éloignés. Quelle ressource nous reste- 
t-il? Mo-ho-mou-k’te-lien jie Foy Bm ae (Mahamaud- 
galyayana), ot est-il maintenant? » Le bhiksu dit : « Il est 
aussi entré dans |’ Extinction. » Gavampati dit : «La Loi du 
Buddha va se dissoudre. Les grands hommes sont partis. 
Les étres vivants sonta plaindre. » [| demanda: « L’ayusmat 
Ananda, que fait-il maintenant ? » Le bhiksu dit : « L’ayus- 
mat Ananda, depuis |’Extinction du Buddha, pleure de 
chagrin, et le désespoir le rend inconscient. » Gavampati 
dit : « Les regrets d’Ananda viennent de ce quwil est encore 
dans les liens de l’affection et que (pour lui) la séparation 
engendre la douleur. Lo-heou-lo # fife Hk (Rahula), qu’est- 
il devenu? » Il répondit : « Rahula, ayant obtenu |’état 
d’Arhat, n’a ni chagrin ni tristesse. Il contemple seulement 
la nature impermanente des phénomenes j& (dharma). » 
Gavampati dit : «Il est difficile de rompre les affections et, 
les ayant rompues, d’étre sans tristesse. » Gavampati dit : 
« J’ai perdu le Grand Maitre exempt de désirs. A quoi bon 
demeurer au parc des arbres sirisa? Mon upddhyaya et les 
Grands Maitres sont tous entrés dans |’Extinction. Je ne 
puis plus désormais redescendre au Jambudvipa. Que je reste 
ici pour entrer dans le parinirvdna! » 

Ayant dit ces paroles, il entra en contemplation. I] bondit 
dans l’espace. Son corps émettait une vive lumiére et il en 
sortait de eau et du feu. Ses mains touchaient le soleil et 
la lune, et il manifestait toute sorte de transformations 
surnaturelles. De son esprit sortirent des flammes qui con- 
sumerent son corps. De l’intérieur de son corps sortit de 
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eau qui s’écoula en quatre ruisseaux jusqu’aupres du Grand 
Kasyapa. Dans l’eau il y eut une voix qui prononca cette 
gatha : 
Gavampati salue en inclinant la téte 
le Samgha des Vénérables, assemblée excellente et 
supréme. 
Ayant appris |’Extinction du Buddha, (il dit) : « Je pars 
a sa suite. » 
Ainsi, quand le grand éléphant s’en va, le petit le suit’. 

Alors le bhiksu récemment ordonné, emportant le véte- 
ment et le bol, revint aupres du Samgha. 

Sur ces entrefaites, Ananda réfléchit (a la nature) des 
phénoménes (dharma) et demanda |’épuisement des courants 
et des souillures. Pendant la nuit, il s’assit en dhyana ji, 
marcha de long en large et, anxieux et zélé, demanda la Voie. 
La sagesse d’Ananda était grande, mais son pouvoir de 
contemplation %F (samadhi) était faible. C’est pourquoi il 
n’obtint pas aussitét la Voie. Si (son pouvoir) de contempla- 
tion ett été égal asa sagesse’, il aurait vite obtenu (la Voie). 
Enfin, la nuit étant presque passée et sa fatigue étant 
extréme, il se coucha. Or, en se couchant pour atteindre 
Voreiller, alors que sa téte ne l’avait pas encore touché, 
soudain il obtint |’Intelligence. Comme l’éclat de la foudre 
sort des ténébres, il vit la Voie. Ananda entra ainsi dans 
la contemplation du Foudre (Vajrasamadhi) et brisa la 
montagne de toutes les souillures. Il obtint les trois Con- 
naissances (vidyd), les six pénétrations surnaturelles (abhi- 
jaa), la Délivrance totale, et devint un Arhat au grand 
pouvoir. 

Alors, pendant le nuit, il parvint 4 la porte de la salle ot 
était réeuni le Samgha, heurta la porte et appela. Le Grand 


1. En chinois, cette stance est en vers de 7 caractéres. 
2. Sur les rapports des termes : samadhi et prajnd, ct. Le Parinireana et 


les funérailles du Buddha, I, p. 98. 
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Kagyapa demanda : « Qui frappe 4 la porte ? » I répondit : 
« C’est moi, Ananda! » Le Grand Kasyapa dit : « Pourquoi 
viens-tu? » Ananda dit : « Cette nuit j'ai obtenu |’épuisement 
des courants. » Le Grand Kasyapa dit : « On n’ouvre pas la 
porte pour toi. Entre par le trou de la serrure! » Ananda 
répondit : « Soit! » Alors, grace a son pouvoir surnaturel, 
il entra par le trou de la serrure. Il se prosterna aux pieds 
des religieux et confessa (ses fautes). (Il dit) : « O Grand 
Kasyapa ! Ne récriminez plus ! » Legrand Kasyapa toucha 
de la main la téte d’Ananda et dit : « Je l’ai fait a dessein, 
pour ton bien, afin que tu trouves la Voie. Ne m’en garde 
pas rancune. De cette fagon je t’ai amené a te réaliser toi- 
méme. Ainsi, lorsqu’on peint avec la main, l’espace n’en est 
pas imprégné. Il en est de méme de |’esprit d’un Arhat qui 
est au centre de tous les phénomeénes (dharma) et n’en est 
pas aflecté. Reprends ton ancienne place. » 

A ce moment, le Samgha délibéra en ces termes : « Gavam- 
pati est entré dans |’Extinction (nirvdna). Y a-t-il encore 
quelqu’un d’autre qui puisse réciter la Corbeille de la Loi 
(Dharmapitaka). L’dywsmat Aniruddha dit: « Il y a l’dyus- 
mat Ananda. Entre les disciples du Buddha, il a toujours 
servi le Buddha et vécu prés de lui. I! a entendu les Paroles 
sacrées (king), a été capable de les retenir, et le Buddha l’a 
constamment loué et approuvé. Cet Ananda peut réciter la 
Corbeille des Paroles sacrées. » Alors l’@yusmat Mahaka- 
Syapa toucha la téte d’Ananda et lui dit : « Le Buddha t’a 
enjoint de maintenir la Corbeille de la Loi. Il te faut re- 
connaitre les bienfaits du Buddha. En quel lieu le Buddha 
a-t-il, pour la premiére fois, exposé la Loi? Les grands 
disciples du Buddha qui pouvaient garder la Corbeille de 
la Loi sont tous entrés dans |’Extinction. I] ne reste que 
toi seul. Il te faut maintenant, suivant la pensée du Buddha 
et par compassion pour les étres vivants, réciter la Cor- 
beille de la Loi du Buddha. » Alors Ananda, s’étant pros- 
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terné devant le Samgha, s’assit sur le si¢ge du Lion. Alors 
le Grand Kasyapa récita ces gatha' : 

Le Buddha est le saint roi des Lions. 

Ananda est Ié fils du Buddha. 

Assis sur le siege du Lion, 

il contemple l’Assemblée qui est.privée du Buddha. 

De méme que |’Assemblée des Vénérables 

privée du Buddha a perdu son prestige et sa puissance, 

ainsi, dans la nuit sans lune, 

les constellations sont sans grace. 

O grand Sage! parle! 

Fils du Buddha, il faut que tu exposes 

en quel lieu le Buddha parla pour la premiére fois. 

I] te faut maintenant le révéler. 


Alors Vdyusmat Ananda, l’esprit concentré, joignit les 
mains, se tourna vers le lieu du nirvana du Buddha et parla 
ainsi : 

Quand le Buddha exposa la Loi pour la premiere fois, 

je n’y étais pas. 

C’est ainsi que j’ai entendu indirectement : 

Le Buddha résidait a Varanasi. 

Le Buddha, pour les cing bhiksu, 

ouvrit pour la premiere fois la porte de l’Ambroisie. 

Il exposa la Loi des quatre Vérités : 

les Vérités de la douleur, de l’accumulation, de ex- 
tinction et de la Voie. 

Ajnata Kaundinya, 

le premier de tous, obtint de voir la Voie. 

Une multitude de 80.000 deva 

pénétrérent tous également sur le tracé de la Voie. 


17° Les mille Arhat, ayant entendu ces paroles, s’éleverent 
dans l’espace a la hauteur de sept arbres to-lo % # (tala). 


1. A partir dici, toutes les stances sont en vers de 5 caracteres. 
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Tous dirent : « Hélas! grande est la force de |’Imperma- 
nence! De méme que nous vimes de nos propres yeux le 
Buddha exposer la Loi, voici maintenant qu'il parle et que 
nous l’entendons! » Alors ils prononcérent cette gatha : 


Nous avons vu le corps du Buddha qui, avec ses carac- 
téristiques, 

était semblable & une montagne d'or fin. 

Ces caractéristiques merveilleuses, leurs nombreuses 
vertus se sont évanouies. 

Il ne reste plus qu’un nom. 

C’est pourquoi il faut, par tous les moyens, 

chercher a sortir des trois mondes. 

Alors layusmat Aniruddha récita cette gatha : 

Hélas! univers est impermanent 

comme (l’image) de la lune dans l’eau et comme le 
bananier. 

Celui dont les mérites emplissent les trois mondes 

a été détruit par le vent del’ Impermanence. 

Alors le Grand [Kasyapa prononga encore cette gatha : 

La force de l’Impermanence est trés grande. 

Ignorants et sages, pauvres et riches, 

ceux qui ont trouvé la Voie et ceux qui ne l’ont pas 
encore trouvée, 

il n’est personne qui puisse lui échapper. 

Ni paroles habiles, ni joyaux merveilleux, 

ni mensonges, ni protestations violentes (ne permettent 
de lui échapper). 

Le Grand Kasyapa dit & Ananda: « Depuis le sutra qui 
fait tourner la Roue de la Loi jusqu’au Grand parinirvana 
(sutra), l'ensemble forme les quatre Agama: Vdgama de 
Un-et-plus (ekottara), Vagama Moyen (madhyama), Vaga- 
ma Long (dirgha), Vagama de Correspondance (samyukta). 
C’est ce qu’on appelle la Corbeille de la Loi des suéra. 

Les grands Arhat demandérent en outre : « Qui peut 
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clairement réciter la Corbeille de la Loi du P’-ni 
(Vinaya) ? » Tous dirent : « L’dyusmat Yeou-p'o-li % ye 
Bfé (Upali). Parmi les 500 Arhat, il est le premier de ceux 
qui maintiennent les Reglements. Invitons-le maintenant. » 
Alors ils invitérent en ces termes : « Léve-toi et va t’asseoir 
sur le siege du Lion, et dis en quel lieu le Buddha a, pour 
la premicre fois, énoncé le P’i-ni et rassemblé #& les dé- 
fenses. » Upali recut les ordres du Samgha. Assis sur le siege 
du Lion, il dit : « C'est ainsi que j’ai entendu; une fois le 
Buddha se trouvait a Vaigali. En ce temps-la, Siu-t’t-na 
$8 fi HS (Sudinna), le fils du maitre de maison Kia-lan-t’o 
i FY Be (Kalanda), concut pour la premiere fois un désir 
concupiscent. A cette occasion fut proclamée la premiére 
grande faute. Les Explications (artha) relatives aux 250 dé- 
fenses en trois pou #f (varga) ; les sept préceptes (dharma), 
les huit préceptes, le P’t-ni des bhiksuni, le Un-et-plus 
(ekottara), les Questions d’Upali, le tsa-pou $f #8 (ksudra- 
kavarga?), le pou des actes excellents #, ces 80 pou 
forment la Corbeille du P’i-ni (Vinayapitaka). 

Les Arhat eurent de nouveau cette pensée : « Qui peut 
clairement réciter la Corbeille de | A-p’t-?an (Abhidhar- 
mapitaka)? » Ils penserent: « L’dyusmat Ananda est, parmi 
les 500 Arhat, le premier de ceux qui expliquent ie Sens 
des sutra. Invitons-le maintenant. » Alors ils linviterent 
en ces termes : « Léve-toi et va t’asseoir sur le siége du 
Lion. En quel lieu le Buddha a-t-il, pour la premiére fois, 
énoncé |’ Abhidharma? » Ananda recut les ordres du Sam- 
gha. Assis sur le siége du Lion, il dit : « C’est ainsi que 
jai entendu; une fois le Buddha résidait dans la ville de 
Ché-p’o-t't Ay UE Hz (Sravasti). Ein ce temps-la, le Buddha 
dit aux bhiksu : « Ceux en qui les cing frayeurs, les cing 
crimes et les cing haines ne sont point supprimés ni éteints, 
éprouvent pour cette raison, en cette vie, dans leur corps et 
dans leur esprit, des maux sans nombre, et, pendant les 
existences ultéricures, ils tomberont dans une destination 
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(gati) mauvaise. Ceux qui n’ont pas les cing frayeurs, les 
cing crimes et les cing haines, pour cette raison, dans la vie 
présente, seront heureux de toute maniére de corps et 
d’esprit, et, pendant les existences ultérieures, ils renaitront 
aux cieux ou dans un séjour agréable. Quelles sont les cing 
frayeurs qu’il faut écarter? Premierement : le meurtre, 
deuxiémement : le vol, troisiemement : la fornication, qua- 
triémement : le mensonge, cinquicemement: boire del’alcool.» 
Tout ceci est ce qu’on appelle la Corbeille de ? Abhidharma. 

Quand les trois Corbeilles de la Loi furent récitées, les 
deva, les démons, les génies, les dragons et les déesses 
# (Apsaras) firent des offrandes de toute sorte. Ils firent 
pleuvoir des fleurs célestes, des parfums, des oriflammes, 
des parasols, des vétements célestes, afin de rendre hommage 
ala Loi. Alors ils récitérent cette gatha : 


Par compassion pour l’univers, 
ont été rassemblées 4 #£ les trois Corbeilles de la Loi. 
L’Omniscient quia les dix forces (dasabala), 


la sagesse de ses paroles est la lampe qui détruit l’igno- 
rance (avidyd). 


Demande : |.’ Abhidharma en huit /’ten-tou ye FE (khan- 
da), ’Abhidharma en six parties, et les autres, quelle est leur 
origine ? 

Réponse : Quand le Buddha était en ce monde, la Loi ne 
rencontrait pas d’opposition. Aprés que le Buddha se fut 
éteint, quand la Loi fut récitée pour la premiére fois, c’était 
encore comme au temps ou le Buddha vivait. Cent ans aprés, 
le roi A-chou-kta [if ii St (Asoka) fit une grande assem- 
blée du pan-ché-yu-cho fpe [Rl -F RE (pavicavarsa), et les 
Grands Maitres de la Loi. discutérent. A cause de leurs 
divergences, il y eut des sectes distinetes ayant (chacune) 
un nom, et qui, par la suite, se développerent. Enfin un 
religieux brahmane, nommé Kia-tchan-yen SM Hi AE (Ka- 
tyayana), qui était sage, avait des racines de bien et récitait 
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complétement les trois Corbeilles, les textes de l’intérieur 
et de l’extérieur, voulant expliquer les paroles du Buddha, 
fit le Fa tche king #& 4 # en huit khanda'. La premiére 
section jm (varga) traite des suprémes préceptes (dharma) 
mondains. Par la suite, ses disciples en firent une p’i-po-cha 
#5. Jk Ww (vibhasa)’ pour les hommes des Ages suivants qui 
ne pouvaient comprendre entiérement les huit khanda. 

Quelques-uns disent : « Dans |’ Abhidharma en six parties, 
la troisieme partie en huit sections, qui est celle ot l’on 
distingue les séjours j#% (dhdtu?) du monde [Comment. : 
c’est la troisiéme partie du Leou-t'an-king #& jye #2 ° en six 
parties], est l’ceuvre de Maudgalyayana. Dans (]’Abhidharma 
en) six parties, des huit sections #4 (varga) de la premiére 
partie, quatre sections sont l’ceuvre du bodhisattva P’o- 
siu-mi 3% 34 ye (Vasumitra)‘, et quatre sections sont 
l’ceuvre des Arhat du Ai-pin. » 

Quelques-uns disent : « Quand le Buddha était en ce 
monde, Sariputra, afin d’expliquer les paroles du Buddha, 
fit  Abhidharma. Plus tard les religieux J”ou-tze FR > 
(Vatsiputriya) récitérent (cet ouvrage). Jusqu’a ce jour, 
c’est ce qu’on appelle l’Abhidharma de Sariputra’. 

Mahakatyayana, du vivant du Buddha, expliqua les 
paroles du Buddha et fit un Pi-le yt #f (Pitaka) [en langue 
des Ts’in, Boite-Collection]. Jusqu’a ce jour il est en usage 
dans l’Inde du Sud’*. 


1. Le Fa tche king en 8 khanda est l Abhidharma-jnadnaprasthana-sastra, 
Vouvrage le plus important de lA bhidharma-pitaka des Sarvastivadin, dont il 
existe deux traductions chinoises : [pf it ae J\ Wet RE ay (Nanjio ne 1273) 


et [if Mt 3 BS BE 49 ify (Nanjio nv 1275). 

2. Cf. Nanjio n° 1263. 

3. Un sutra qui porte ce titre a été catalogué par Nanjio sous le n° 551, et 
Nanjio a proposé de restituer pour Leow tan un original Lokadhdatu (?). 
Méme si l'ouvrage catalogué par Nanjio est différent de celui que mentionne 
le Ta tche tow louen, celui-ci décrivait peut-étre comme celui-la les « sé- 
jours du monde » ou lokadhatu. 

4, Il s’agit sans doute ici de Nanjio n° 1277, ouvrage attribué a Vasumitra. 

5. Cf. Nanjio n° 1268. 

6. A propos du Pitaka, attribué ici a Mahakatyayana et qui était en usage 
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Comme tous ces ouvrages sont des commentaires des 
paroles du Buddha, s’il est dit : « Les cing ktai 7K (sila) », 
(le commentaire dit :) les uns sont matériels (rupin), les 
autres ne sont pas matériels; les uns sont visibles, les autres 
sont invisibles; les uns ont des correspondants, les autres 
_n’ont pas de correspondants ; les uns sont avec des courants, 
les autres sont sans courants; les uns sont conditionnés, 
les autres sont inconditionnés; les uns sont avec rétribu- 
tion, les autres sont sans rétribution; les uns sont bons, les 
autres sont mauvais; les uns sont définis (vydkrta), les 
autres ne sont pas définis. Tout ceci est ce qu’on appelle 
VAbhidharma. 

Kin outre, il ya les sept liens {# (anusgaya)': le lien de 
désir, le lien d’hostilité, le lien d’attachement 4 l’existence, 
le lien d’orgueil, le lien de nescience, le lien de vue 
(erronée), le lien de doute; ce sont les sept hens. Les uns 
sont les liens du monde du désir (kamadhatu), les uns sont 
les liens du monde de la forme (rupadhatu), les autres sont 
les liens du monde sans forme (arupadhatu). Les uns sont 
rompus par la vue des Vérités, les autres sont rompus par 
la méditation; les uns sont rompus par la vue de la dou- 
leur, les autres sont rompus par la vue de l’accumulation, 
les autres par la vue de la cessation, les autres par la vue 
de la Voie. Les uns sont des liens complets, les autres sont 
des liens incomplets. 

Les dix connaissances (jana) sont : la connaissance de la 
Loi (dharma), la connaissance du pi (anvaya), la connais- 
sance du Monde, la connaissance de la pensée d’autrui, la 
connaissance de la douleur, la connaissance de l’accumu- 
lation, la connaissance de l’extinction, la connaissance de la 
Voie, la connaissance de la cessation, la connaissance de 


«dans l'Inde du Sud», M. Helmer Smith me fait observer qu'aujourd’hui 
encore le Petakopadesa de Mahakaccayana est en usage & Ceylan. 

1. Sur les 7 anusaya, cl. Abhidharmakosa, trad. L. de La Vallée Poussin, 
chap. V, p. 3. 
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la non-renaissance ; ce sont les dix connaissances. Les unes 
comportent des courants, les autres ne comportent pas de 
courants ; les unes sont conditionnées, les autres ne sont pas 
conditionnées; les unes ont des causes sdsrava; les autres 
ont des causes andsrava; les unes ont des causes condition- 
nées, les autres des causes inconditionnées; les unes ont des 
causes du Kamadhatu, d’autres des causes du Rupadhatu, 
d’autres des causes de lArupadhdtu, d'autres des causes 
non liées (aux 3 Dhdtu). Les unes sont acquises dans la 
Voie sans obstacle (dnantarya), les autres dans la Voie de 
délivrance'. Quand on acquiert les quatre fruits, les unes 
sont acquises, les autres sont perdues. (La somme) de tous 
ces préceptes (dharma) discriminés, c'est ce qu’on appelle 
) Abhidharma. 

Il y a trois sortes d’Abhidharma. Premiérement le Corps 
et le Sens de l’Abhidharma ; le texte abrégé compte 320.000 
mots. Deuxiémement (l’Abhidharma) en six parties; le texte 
abrégé compte 320.000 mots. Troisitmement le Pitaka ; le 
texte abrégé compte 320.000 mots. Le Pitaka c’est l Abhi- 
dharma (pitaka) °. 


1. Cf. Abhidharmakosa, VI, trad., p. 190. 
2. Je suis ici le texte des trois édit. chinoises. 


CHAPITRE IV 


Le Concile de Rajagrha dans les Parinirvana-sutra. 


Le Fo pan-ni-yuan king ff fp Je YH FE (Tripit., éd. 
Tokyo, XII, 10, p. 9° et suiv.; cf. Nanjio n° 552) est un 
Parinirvdna-sttra quia été traduit entre 290 et 306' par 
Po Fa-tsou  ¥%: ji, sramana chinois qui eut sans doute 
pour maitre un moine du pays de Koutcha’. Le Pan-ni- 
yuan king fe Je {HR (Tripit., 6d. Tokyo, XII, 10, p. 35” et 
suiv.; cf. Nanjio n° 119), dont le titre est semblable au précé- 
dent, a été traduit par un inconnu sous la dynastie des Tsin 
orientaux 3 =, c’est-a-dire entre 317 et 420. Ces deux textes 
sont étroitement apparentés, et l’on serait méme tenté 


de les considérer comme deux recensions successives d’un 


1. [Les éditions des Song, Yuan et Ming (mais non l’édition de Corée) 
ont a la fin une sorte de colophon ainsi rédigé : « Depuis le partniredna du 
Buddha jusqu’é la 7° année ZX BA yong-hing, 2* mois, 11° jour, il y a eu 
en tout 887 années, 7 mois et 11 jours. Jusqu’a la présente année Py JR 
ping-siu, cela fait en tout 915 ans. Ceci est le calcul du bhiksu ie H K’ang- 
je. In arrivant de nouveau jusqu’a la 6° année /’ing-li [qui est une année} 
ping-siu (= 1046 A.D.), on compte en tout 1994 années. » Ces calculs sup- 
posent que la premiere année ping-siu visée est l'année 35 avant notre ére, 
et que la 7* année yong-hing est l'année 63 avant notre ére. Mais il n’y a 
pas de période de ce nom a cette époque, ni d’ailleurs aucune période 
yong-hing de Vhistoire chinoise qui compte jusqu’a 7 années. Ce n’est pas 
le lieu de chercher & déméler les notions qui ont brouillé les caleuls chinois 
relatifs & la date du niredna. — P. Pelliot.] 

2. Cf. les remarques de P. Pelliot et de H. Maspero dans B.E.F.E.O., VI, 
380; X, 224. 
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méme sutra s'ils ne présentaient sur certains points des 
différences qui excluent cette hypothese; tout au plus 
pourrait-on parler de deux rédactions d’un méme ouvrage. 
C’est ainsi que, contrairement a la plupart des Parinirvana- 
sutra, tous deux ajoutent au récit des Funérailles une courte 
relation du Concile que nous donnons ci-aprés en juxta- 
posant les deux versions pour faciliter la comparaison. Dans 
Yun et l’autre texte, les sthavira qui président |’ Assemblée 
sont au nombre de trois, mais, tandis que dans le Pan-ni- 
yuan king Ananda est l’un des trois sthavira aprés Maha- 
Kasyapa et Anuruddha, dans le Fo pan-ni-yuan king il 
occupe seulement le quatrieme rang aprés Maha-Kasyapa, 
Anuruddha et Katyayana. 


Fo pan-ni-yuan king 


1. Le Grand Kasyapa, 
Anuruddha et Katyayana dé- 
libérérent et dirent : « Anan- 
da a suivi le Buddha pendant 
tres longtemps. I] est le seul 
parent du Buddha. I] a été 
instruit par le Buddha dont 
les faveurs ont produit en lui 
de grands résultats. L’esprit 
pénétrant d’Ananda, il n’est 
rien de caché qu'il n’éclaire. 


Il faut recevoir d’Ananda la 


Loi et les Réglements et les 
transcrire docilement et soi- 
gneusement sur des tablettes 
de bambou et des rouleaux 
de soie. » 


2. Le Samgha des bhiksu 
délibéra (et dit) : « Ananda 
est un @ habit-blanc »'. [lest 
a craindre quil n’ait des sen- 
timents de convoitise et que 
les paroles merveilleuses et 
cachées, il ne se refuse a les 
divulguer enti¢rement. » 


3. Le Samgha des bhiksu 


Pan-ni-yuan king 


1. Aprés quatre-vingt-dix 
jours, le Grand Kasyapa, 
Anuruddha et lAssemblée 
des bhiksu se réunirent, déli- 
bérérent (et dirent): « Les 
douze catégories de Paroles 
sacrées (king) du Buddha et 
les quatre Agama, c’est au 
seul Ananda, qui fut pendant 
longtemps le serviteur du 
Buddha, que le Buddha les 
a énoncés. Ananda les ré- 
cite au complet. I] faut que 
de sa bouche le texte en soit 
recu. 


2. « De crainte qu'il n’ait 
pas encore trouvé la Voie et 
qu il ait toujours des senti- 
ments de convoitise, nous 
allons, sous prétexte d’affaires 
anciennes, interroger et ré- 
primander Ananda. 


3. « Nous dresserons des 


1. Il faut entendre par 14 qu’Ananda n’a pas encore regu |’ordination. 
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dit : « Il faut les prendre par 
ruse. On réservera un empla- 
cement pour les siéges élevés 
%% J. Les saints sthavira 
réuniront le Samgha des 
bhiksu et, a cette place, on 
Vinterrogera au-dessous des 
trois sthavira. On en profi- 
tera pour lui demander |’A- 
brégé des Paroles sacrées, et 
on pourra en obtenir (le texte) 
exact. » 


4. Le roi du royaume de 
Kusi(nara) avait construit 
un mausolée (stupa) du Bud- 
dha, un ermitage et une salle 
de dhyana. Tous les bhiksu, 
au nombre de 3.000, y pri- 
rent place. Ils récitérent les 
Paroles sacrées et s’assirent 
en dhyana. Leroi chargea un 
grand dignitaire nommé Mo- 
nan jit fy (Mahanaman 2) 
de prendre le commandement 
de 3.000 soldats et de garder 
le mausolée du Buddha. 


5. 'Le Grand Kasyapa et 
Anuruddha dirent ensemble 
au Samgha des bhiksu : « Ré- 
citons les Réglements et les 
Paroles sacrées du Buddha 


sieges élevés; des trois stha- 
vira il sera le troisiéme; de 
cette fagon, nous pourrons 
savoir la vérité. » Tous di- 
rent : « Trés bien! » 


1. Cf. infra, Pan-ni-yuan king, § 10. 
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qu’on appelle les quatre Aga- 
ma. Ananda a suivi le Bud- 
dha. Il est son seul proche 
parent. Le Buddha, considé- 
rant que les étres luxurieux 
et libertins ne sont pas sau- 
vés, a fait un Agama. Parce 
que les étres cruels et iras- 
cibles font le mal, il a fait un 
Agama. Parce que les étres 
stupides et ignorants s’écar- 
tent de ce qui est droit, ila 
fait un Agama. Parce que 
ceux qui n’ont pas de piété 
filiale & l’égard de leurs pa- 
rents s’écartent des Sages, 


ne recoivent pas avec véné- 
ration les bienfaits du Bud- 


dha et ne tiennent pas compte 
de ses sublimes avertisse- 
ments, il a fait un Agama. » 


6. 'L’assemblée des sra- 
mana dit: « Seul Ananda 
sait. Il faut que les quatre 
Agama soient récités par 
Ananda. » LeGrand Kasyapa 
dit : « Ananda est un « habit- 
blanc». » Il est 4 craindre 
qu'il n’ait des sentiments de 
convoitise et qu’il ne récite 
pas entiérement les Paroles 
sacrées. ( Les bhiksu dirent : 


il, (ON, supra, § 2. 
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« Il faut prendre prétexte de 
choses anciennes pour inter- 
roger et réprimander Anan- 
da. Il faut le faire monter sur 
Vestrade # Jk. L’ Assemblée 
des Sages le questionnera 
d’en bas sur les Paroles sa- 
crées. » Tous dirent : « C’est 
bien! C’est vraiment con- 
forme a la Grande Regle. » 


%. Le sramana_ tche-che 
a 8 (karmadana) réunit 
alors la sainte Assemblée et 
fit sortir Ananda. Tous ceux 
de la sainte Assemblée s’as- 
sirent, puis on ordonna a 
Ananda de s’avancer rapide- 
nent. I] s’avanga en présence 
de la sainte Assemblée, baissa 
la téte et se prosterna. Ceux 
qui avaient obtenu létat 
d’Arhat WE J& resterent tous 
ussis comme auparavant. 
Ceux quin’étaient pas encore 
(Arhat) se leverent tous. Le 
sramana tche-che donna |’ or- 
dre 4 Ananda de monter s’as- 
seoir sur l’estrade centrale. 


8. Ananda se déroba en 
disant : « Ce n’est pas ma 
place. » Les membres de la 
sainte Assemblée dirent en- 
semble : « C’est & cause des 


4. L’Assemblée se réunit 
et s’assit en contemplation. 
Le bhiksu tche-che (karma- 
ddna) fit sortir Ananda. Puis, 
un instant aprés; il invita 
Ananda a rentrer et & se pros- 
terner devant le Samgha: 
Ceux qui n’avaient pas encore 
trouvé la Voie, se levérent 
tous en son honneur. Le bhik- 
su tche-che (karmadana) le | 
plaga au centre sur un siege 
élevé. 


5. Alors il s’effaca en di- 
sant : « Ce n’est pas le siége 
d’Ananda. » L’ Assemblée des 
bhiksu dit: « C’est en con- 
sidération des Paroles sacrées 
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Paroles sacrées du Buddha 
que nous t’/honorons a cette 
place. De toi nous recevrons 
la Loi sublime du Buddha. » 


9. Alors Ananda s’assit. 
L’ Assemblée des Sages lui de- 
manda : « Tuas commis sept 
fautes. Le sais-tu ? Quand le 
Buddha était sur la terre, il 
te dit : « Le Jambudvipa est 
trés agréable ! » Et tu gardas 
le silence. » 


40. On fitinterroger Anan- 


da par le gramana tche-che., 


Alors Ananda répondit: « Le 
Buddha était un Saint Vé- 
nérable, véridique et droit, 
inégalable. N’était-il pas le 
Maitre ? Qu’avais-je besoin 
de parler? Si le Buddha était 
demeuré dans le monde pen- 
dant la durée d’un kalpa, 
Maitreya, le Vénérable par- 
fait, aurait-il pu devenir 
Buddha a sa suite? » 


du Buddha que nous te pla- 
cons sur un siége élevé. Nous 
allons t’interroger. » 


6. Ananda s’étant installé 
a cette place, le Samgha)’in- 
terrogea en ces termes: « Tu 
as commis de grandes fautes. 
En as-tu conscience ? Jadis le 
Je Buddha dit :<.« Combien 
agréable est le Jambudvi- 
pa! » Pourquoi ne répondis- 


tu pas? » 


7. Le bhiksu tche-che or- 
donna a Ananda de descen- 
dre. Alors il descendit et 
répondit: « Le Buddha n’est- 
il pas le Maitre? Avais-je 
besoin de parler ? » Les mem- 
bres du Samgha restérent 
silencieux. Le bhiksu tche- 
che ordonna alors 4 Ananda 
de remonter. De nouveau ils 
lui demandeérent : « Le Bud- 
dha t’a dit: « Celui qui a 
obtenu les quatre pouvoirs 
magiques (rddhipdda) peut 
demeurer (dans le monde) 
pendant la fin d’un kalpa. » 
Pourquoi as-tu gardé le si- 
lence? » Ananda descendit 
et dit : « Le Buddha a dit : 
« Quand Mi-le ig #y (Mai- 
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41. La sainte Assemblée 
Ananda 
était sans crainte. Les saints 
de Assemblée dirent tous : 
« Retourne a ta place. Fils 
de Celui qui sait, expose la 


resta silencieuse. 


Loi. Tu es ’égal de ceux qui 
ont entendu la Loi correcte, 
mais tu es inférieur aux trois 
sthavira. » 


12. Ananda alla ensuite se 
placer au-dessous des trois 
(sthavira). Puis il éleva la 
_voixet dit: « /-houan mo stu- 
Can fF RS jie ZA HE (evam me 
srutam, ainsi j’ai entendu). 
J’ai entendu de la bouche du 
Buddha. » Tous s’écriérent : 
« Comment! Est-ce possible? 
Le Buddha est revenu sur la 
terre! Et maintenant encore 
il parle! C’est le Buddha que 
nous entendons parler ainsi. » 
Parmi les deva, les génies, 
les démons et les naga, les 


treya) descendra (sur la terre) 
pour étre Buddha, ceux qui 
seront récemment entrés dans 
la Loi atteindront par lui la 
perfection. Si lui-méme (Sa- 


kyamuni) était demeuré, 
qu’adviendrait-il de Mai- 
treya? » 


8. Le Samgha resta en- 
core silencieux. Ananda était 
effrayé. L’Assemblée des 
bhiksu dit: «O Sage! [I] vous 
faut, selon l’esprit de la Loi, 
énoncer enticrement les Pa- 
roles sacrées du Buddha. » I] 
répondit : « Soit! Qu il en 
soit ainsi! » 


9. Ananda, qui des trois 
sthavira était le dernier, dit: 
« Ainsi jai entendu; une 
fois... » Parmi les assis- 
tants, ceux qui n’avaient pas 
encore trouvé la Voie lais- 
serent tous tomber leurs lar- 
mes et dirent : « Le Buddha 
énongcait en Maitre les Pa- 
roles maintenant 


quelle calamité! » 


Sacreées 3 
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monarques, les ministres, les 
gens du peuple et les quatre 
catégories de disciples, il n’y 
eut personne qui ne se répan- 
dit en lamentations. 


13. Le Grand Kasyapa 
et V’Assemblée des Saints 
Sages choisirent 
Arhat qui recurent de la 
bouche d’Ananda les quatre 
Agama. 


quarante 


44. Chaque Agama (cou- 
vrait) soixante rouleaux d’é- 
toffe. On n’avait pas encore 
achevé d’écrire les Paroles 
sacrées quand, dans l’enceinte 
du mausolée du Buddha, qua- 
tre arbres glorieux pousse- 


10. Alors le Grand Ka- 
Syapa Cchoisit dans |’ Assem- 
blée quarante Arhat qui re- 
curent de la bouche d’Ananda 
les quatre Agama: |’ Agama 
Moyen (madhyama), |’ Aga- 
ma Long (dirgha), | Agama 
de Un-et-plus (ekottara), 
Agama mélangé (samyuk- 
ta). De ces quatre textes, le 
premier était fait pour les 
avides et les licencieux, le 
deuxiéme pour ceux qui se 
divertissent et ceux qui sont 
irascibles, le troisieme pour 
les insensés, le quatrieme 
pour les étres sans piété filiale 
qui n’obéissent pas au Mai- 
tre. 


41. Le texte de chacun 
des quatre Agama couyrait 
soixante rouleaux d’étoffe. 
L’ Assemblée des bhiksu dit : 
« I] faut, en copiant ces qua- 
tre textes, les répandre dans 
Vunivers. » C’est pourquoi, a 
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rent spontanément'. Un de 
ces arbres se nommait /ia- 
tchan jit 1 (kaficana)*, un 
arbre se nommait kia-p’t-yen 
SH IE 7°, un arbre se nom- 
maita-houo bi} ¥ (asvattha), 
un arbre se nommait ni-kiu- 
lei JE, #4 #8 (nyagrodha). Le 
Samgha des bhiksu dit : 
« Nous avons, d’un coeur 
compatissant, écrit les quatre 
Agama. Spontanément ont 
poussé quatre beaux arbres 
surnaturels. Les quatre Aga- 
ma sont les arbres de la Voie 
du Buddha. » 


15. Grace a cette délibé- 
ration, on recut les deux 
cent cinquante défenses pu- 
res et claires du Samgha des 
bhiksu, les défenses des bhik- 
sunt en cing cents articles, 
les défenses des upasaka qui 
sont au nombre de cinq et 
les défenses des upastka qui 
sontau nombre de dix. Quand 


Yendroit ou le Buddha fut 
incinéré, quatre arbres pous- 
sérent spontanement’. 


12. Alors, s’étant concer- 
tés, ils écrivirent séparément 
les douze catégories de Pa- 
roles sacrées du Buddha, les 
Reglements et défenses et 
ensemble des préceptes #% | 
(dharma). 


1. Le Pariniredna et les funérailles du Buddha, 1, p. 200-201, et Tripit., 


éd. Tok., XII, 10, p. 46>. 


2. Dans le Dul-va, le premier arbre est appelé gser can, A quoi correspond 
dans la traduction de Yi-tsing (arbre au latex couleur d’or » (cf. Le Pari- 
niroana et les Funérailles, p. 200). Ceci suggére un original k@Acana trans- 


crit ici kia-tehan. 


3. Dul-ca : ser skya; trad. Yi-tsing : «arbre au latex rouge »; c’est-a-dire 
kapila. Il est possible que kia-p'i-yen soit ici pour kia-p’i-lo, yen RE étant 


le substitut fautif de BR. 


e 
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ils eurent achevé d’écrire les 
Paroles sacrées, les membres 
du Samgha des bhiksumirent 
tous en pratique les Paroles 
sacrées et les défenses. En se 
les transmettant, ils s’ins- 
truiront les uns les autres 
pendant mille années. 


16. Ceux qui, au cours de 
ces mille années, maintien- 
dront les défenses, demeu- 
reront au quatrieme (ciel), 
auprés du Buddha Maitreya. 
Le Bhagavat Maitreya expo- 
sera pour les deca les Paroles 


sacrées et la Loi en ces ter- 


mes : « Aujourd’hui je réu- 
nis l’Assemblée. Que tous 
ceux qui ont maintenu les 
défenses au temps du Bud- 
dha Sdkyamuni viennent et 
se réunissent en ce lieu. » 
Le Buddha Maitreya dira : 
« Vous tous, d’un coeur zélé, 
appliquez votre énergie. Les 
pratiques sont difficiles a ob- 
server au complet. Quel que 
soit leur nombre, maintenez- 
les. » 


17. Apres le nirvana du 
Buddha, on fit huit mausolées 
r= jj (stupa); le neuvieme 
fut le stupa du vase; le 


_ 138. Ceux qui, au cours des 
mille années, retiendront les 
Paroles sacrées et les défenses 
du Buddha renaitront tous 
par la suite auprés du Buddha 
Maitreya; ils seront délivrés 
par lui et sauvés de la vie, 
de la mort et des courants 
(des passions). 


e 
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dixiéme fut le stupa du char- 
bon; le onziéme fut le stupa 
des cendres. 


18. Le texte sacré est ainsi 
concu : « Le Buddha naquit 
le huitieéme jour du qua- 
trieme mois; il quitta le 
royaume le huitiéme jour; le 
huitiéme jour il trouva la 
Voie; le huitiéme jour il en- 
tra dans |’Extinction (nir- 
vana). Sous l’astérisme fer 
ik (pusya) il quitta le monde 
et étudia la Voie; sous l’as- 
térisme fez il trouva la Voie; 
sous lastérisme ,fec il entra 
dans le parinirvdana. Les 
herbes et les arbres se recou- 
vrirent de fleurs et de feuil- 
lage. Dans tout le royaume 
les arbres redevinrent luxu- 
riants. Le Buddha les ayant 
quittés pour entrer dans le 
parinirvana, les trois mondes 
et les deva dans les cieux 
perdirent tout leur éclat. Que 
tous, dans les dix directions, 
prennent refuge dans le Bud- 
dha! » 


CHAPITRE V 


Relation de la Compilation du Tripitaka 
et du Tsa tsanq. 


Le Tchouan tsi san tsang ki tsa tsang tchouan #8 4 
= Hh We HE HR (ou Relation de la Compilation du Tri- 
pitaka et du Tsa tsang (Tripit., 6d. Tokyo, XXIV, 8, p. 32” 
et suiv.; Nanjio n° 1465) a été traduit en chinois par un 
inconnu sous la dynastie des Tsin orientaux 3 23, c’est-a- 
dire entre 317 et 420. il se présente sous deux titres: l’un, 
abrégé, reproduit ci-dessus, l’autre, plus développé et dont 
voici la traduction : Relation de la compilation du Tripi- 
taka et du Tsa tsang par Kasyapa et Ananda, apres le 
nirvana du Buddha, dans le royaume de Magadha, au 
nord de la ville de Seng-k’ie-che ¢& {fy F! (Samkasya). 

L’ouvrage est tout entier en vers chinois de 5 caractéres. 
Ces vers se suivent sans que le traducteur ait marqué d’in- 
terruption, mais on remarque qu'un groupe de 4 vers offre 
généralement un sens complet; c’est pourquoi, dans la tra- 
duction franeaise, j’ai isolé ces quatrains qui semblent cor- 
respondre aux 4 pada d’une stance indienne. Toutefois les 
stances 149 et 182 semblent faire exception : la premiére 
parait contenir 5 pdda et la seconde 3, ce qui donne pour 
Youvrage entier un nombre de pada exactement divisible 


par 4. 
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Les deux traits saillants de cette Relation sont le réle 
glorieux qu’y joue Ananda parmi les disciples et la place 
qu’occupe dans le Canon le Tsa tsang #€ #%. Pour rendre le 
titre de cette collection particuliére, Sylvain Lévi et Ed. 
Chavannes ont proposé: Ksudraka Agama (Les Seize arhat 
protecteurs de la Lot, dans Journ. Asiat., 1916, II, p. 33 
et 37). Le titre et la fin de cette Relation indiquent quwil 
faut conserver ici pour le mot tsang sa valeur usuelle: 
pitaka; la lecture des stances 140, 184 et suivantes vient con- 
firmer cette indication. J’exposerai plus loin, dans la Troi- 
siéme Partie, les conséquences qui en découlent et qui sont 
importantes pour l’histoire du Canon. 

On notera enfin l’analogie entre la partie du récit o& Mara 
est dompté par Ananda et la scéne correspondante de |’ Aco- 
kavadana ot le méme role est attribué a Upagupta (La 
légende de ! Empereur Acoka, p. 156-158 et 354-357). 
Dans les deux cas, Mara est soumis au moyen d’un lien formé 
de trois cadavres. Un méme rite magique, adopté de bonne 
heure par les Bouddhistes, a done servi, dans des circons- 
tances différentes, a glorifier deux grands saints particu- 
lierement populaires: Upagupta, l’apdtre de Mathura, et 


Ananda, le patron des bhiksuni et des bahusruta. 


1 Ayant d’abord adoré le Buddha, puis la Loi (Dharma) 
et le Samgha, ils recueillirent tous et rassemblérent la Loi, 
le canon des préceptes (dharma) '. 

ux qui étaient délivrés des cing enveloppes #€ (dvarana), 
unanimes, ils écoutérent et recueillirent l’ensemble de la Loi, 
telle qu’elle avait été énoncée, comme Ananda la récitait. 

Il faut y croire avec joie, car cet Ananda, qui est égal en 
sagesse au Buddha, a entendu et rassemblé cette Loi. 

Apres le nirvdna du Buddha, Ananda a transmis la Loi, 
et, par compassion pour les étres vivants, il a gardé et 
retenu les préceptes (dharma). 

5 Comme on vénéere Bhagavat, le Guide de la Voie insur- 
passé, vénérons de méme Ananda et les autres (Arhat), 
champ de mérite sans égal. 

Sans Ananda, aprés le nirvdna de Celui qui est de la race 
des Sakya, la Loi correcte ett disparu, ainsi que les trois 
Corbeilles. 

Le Buddha fit pleuvoir les préceptes (dharma) par 
compassion pour les deva et les hommes. Les ayant requs 
4 pleins vases, Ananda les a recueillis et retenus. 

Le Buddha a par compassion transmis la Loi a Anandaet 
celui-ci, & son tour, a définitivement obtenu la délivrance 
sans les courants des passions (@srava). 

L’ensemble de la Loi s’appelle : la Loi-qui-distingue-les- 
catégories. Semblables au rugissement du lion, telles sont 
les paroles d’Ananda. 


1. Dans cette stance, le mot dharma, uniformément rendu en chinois 
par fa iE, est pris dans deux sens différents : il désigne d’abord le Dharma 
considéré comme un tout, puis les dharma considérés comme les éléments 
de ce tout. Ici, comme dans la suite du récit, j'ai rendu Dharma par « la 
Loi » et les dharma par « les préceptes ». 


a 
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10 Il est supérieur a tous et il est aimé de tous les bhiksu. 
La suprématie d’ Ananda, le Buddha !’a lui-méme proclamée. 

La sagesse surnaturelle ainsi que la sagesse du monde vul- 
gaire, il les posséde enti¢rement. Ananda est comme la mer. 

Vous tous, en conséquence, ayez foi dans Ananda; écou- 
tez la Loi quil rassemble, et vous serez complétement 
délivrés de la multitude des maux. 


Quand le Bhagavat entra dans le nirvdpa, pour cette 
raison, la terre trembla, les montagnes et la mer bondirent 
et bouillonnérent. Les deva et les hommes (dirent) en 
pleurant : 

« Le Bhagavat a surgi tard; combien précoce est son 
nirodna! Les hommes et les deva sont délaissés; les voies 
sont obstruées par les herbes sauvages. » 

15 Les Arhat qui avaient les pénétrations surnaturelles, 
la vision totale et les pouvoirs magiques (rddhipada) vinrent 
tous a Kiu-yi #y # (Kusinara) pour rendre hommage au 
Bhagavat. 

Au nombre de 84.000, parvenus a l’épuisement des 
courants, respectés des deva et des hommes, champ de 
mérite insurpassé, 

Les Arhat du Jambudvipa vinrent tous (au lieu) du nir- 
vana du Bhagavat et s’y assemblérent. 

A part se trouvaient Ceux-qui-ne-reviennent-pas (and- 
gamin), Ceux-qui-peuvent-continiment-se-rapprocher-du- 
Fruit (sakrdagamin), Ceux-qui-sont-dans-le-courant (sro- 
tapanna) et progressent dans l'étude (saiksa); ces catée- 
gories formaient un groupe. 

Il y avait @innombrables centaines de mille de bhiksu 
brahmacarin. Les mains levées, ils marchaient en gémissant : 
« Ot est-il allé, le Bhagavat? ' 

20 « Nous sommes aveugles et sourds. Les trois venins 
ne sont pas encore détruits; nous sommes tombés dans les 
cing Voies mauvaises (gati); qui nous en tirera ? » 
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Les bhiksuni étaient au nombre de 35.000. Quelques-unes 
d’entre elles avaient les pénétrations surnaturelles (abhijfa) ; 
les unes avaient les courants ; les autres avaient épuisé les 
courants. 

Sakradevendra, Brahma et d’innombrables dieux vinrent, 
apportant en hate des rameaux fleuris de wen-t’o % pe 
(mandara). 

Les quatre grands rois de deva, condufsant chacun leur 
suite, vinrent tous, apportant en hate du santal (candana) 
et des colliers. 

En outre, les deva du monde du Désir (kdmaloka), ceux 
qui ont une forme et ceux qui n’ont pas de forme, au 
nombre de 9.600.000, vinrent tous a KuSsinara. 

25 Le roi des Sakya Sans-peur (Abhaya ?), avec 80.000 
éléphants ayant des défenses et 80.000 chevaux (de races) 
renommeées, vint a Kusinara. 

Le roi Lune J (Candra?) de Sravasti, énergique et 
savant, avec 70.000 éléphants (de races) renommées, vint a 
Kusinara. 

Le roi Ajatasatru, sévere et ayant foi dans le Buddha, 
vint, en pleurant de pitié, avec 75.000 éléphants. 

Le roi du P’an-tchd-li Mz fk] A (Pancala)', glorieux et 
accompli, avec 60.000 éléphants et chevaux, vint a Kusinara. 

Les rois gémissants* et pleins de compassion, doux, su- 
perbes et généreux, vinrent se joindre al’ Assemblée, chacun 
avec 50.000 (de ces animaux). 

30 Les rois des royaumes des Parfums de l’Occident, tout 
équipés, avec leurs troupes réparties en quatre corps et 
comptant des centaines de mille (individus), 

arrivérent en hate, désireux de voir le corps du Buddha. 
Le roi des naga, pleurant, suivait les rois. 


1. La transcription suppose un original prakrit ot les thémes en -a@ 


faisaient le nominalif en -¢ ou -e. ae 
2. Au lieu de G de I’édition coréenne, j’adopte la legon Fé des trois 
éditions chinoises. 
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La multitude des gens de Wei-ye-li #& 3S Bie (Vaisali), 
avec des éléphants, des chevaux et des chars, semblables a 
des deva, vinrent 4 Kusinara. 

D’innombrables gens du commun, ayant la foi pure, en 
voyant le Buddha, se dirent : « Maintenant qu’il s’est éteint, 
efforcons-nous (d’atteindre) au nirvana’. » 

Des étres vivants du monde entier, au nombre de3.600.000, 
vinrent a Kuginara, apportant des présents de deuil. 

35 Un espace carré de cent yeou-yen ty RE (yosana) de 
coté, au centre duquel s’élevait (Ja ville) de Kusinara, était 
plein de deva et d’hommes, et il n’y avait sur le sol aucune 
place vide. 

Les deva répandirent des fleurs et rendirent hommage au 
corps du Buddha. Ils firent entendre une musique divine et 
pleuvoir des parfums en poudre. 

Les rois et les dignitaires de leur entourage s’approcherent 
du corps du Buddha, tous adorérent les pieds du Buddha, 
puis se tinrent debout autour de lui. 

Les rois, gémissant et pleurant, levérent les mains et se 
lamentérent ainsi : « Nous ne verrons plus le Buddha exposer 
la Loi pour la multitude! » 

Ajatasatru, en pleurant, vint gémir aux pieds du Buddha 
(et dit) : «Moi qui ai les cing souillures, prenez-moi, mais 
pour me remettre a qui? » 

40 Les rois entourérent le corps et, jetant leurs joyaux, ils 
len recouvrirent. On fit entendre a la fois de nombreux ins- 
truments de musique, et on enduisit la couche d’une pate 
parfumée. 

On souleva le corps, (on le mit) dans un cercueil de fer 
qu’on remplit d’huile de sésame. La terre trembla. Les rois 
gémirent. 


Les deva versérent des larmes dont les gouttes humecté- 


1. Au lieu de &H, je lis HE. 
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rent le sol. Les rois des deva firent tomber la pluie de leurs 
larmes et gémirent tous @ la fois. 

Du bois de candana (santal) céleste, des (joyaux) jou-i 4n 
3K cintdmani, des parfums divers étaient entassés sur le sol. 
Les rois' formaient quatre groupes. 

Le Grand Kasyapa et les autres religieux de l’ Assemblée 
étaient assis sur des siéges élevés, honorés par tous les étres 
vivants. Grand était ce champ de mérite. 

45 Kasgyapa, le chef de Assemblée, les sages bhiksu et 
bhiksuni, Indra des deva et les rois des hommes briélérent 
ensemble le cadavre. 

Au moment ow ils incinéraient le corps, les deva et les 
hommes gémirent : « Hélas! malheur! Qu’allons-nous 
devenir? » 


Aprés lui avoir rendu hommage pendant sept jours, les 
deva recueillirent entiérement (ses restes). Ils en firent 
huit parts; le vase qui les contenait fut la neuviéme (part). 

Puis chacun retourna chez soi, les rois ainsi que les hom- 
mes du commun; les deva remontérent aux cieux et les huit 
catégories de génies s’en allérent. 

Ce qui restait (en sus) des huit parts, les deva, les naga 
et les génies l’obtinrent. Les Malla de Kusinara recurent 
une part et élevérent un stupa. | . 

50 Sur les huit parts on éleva huit stupa. Le neuviéme 
fut le stupa du Vase. Le stupa du charbon (du bucher) fut le 
dixiéme (de ceux) qu’on érigea dans le Jambudvipa. 

Kasgyapa, le chef du Samgha, sortit de Kusinara; il se 
rendit dans le royaume de Magadha et réunit les membres 
du Samgha. 

Kagyapa dit au Samgha: « Bhiksu, ne partez pas! I faut 
qu’ensemble nous nous réunissions pour empécher la ruine 
de la Loi. » 


1, L’édit. des Yuan et celle des Ming ont JE deca au lieu de rois. 
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Dans l’espace, Kagyapa fit résonner le k’ien WE (gandi). 
Voulant que la Loi durat longtemps et fat victorieuse des 
démons, 

Kasyapa dit au Samgha, ainsi qu’aux deva et aux hommes : 
«Il faut maintenant rassembler la Loi pour la tranquillité 
des étres vivants. 

55 « Bien que le Buddha soit entré dans le nirvdna, les 
quatre Vérités subsistent comme auparavant. Les huit Voies 
demeurent encore, qui permettent d’atteindre au nirvana. 

« Sous les Buddha précédents, la vie humaine était lon- 
gue et les hommes avaient des mérites. Le soleil de la Loi 
qu’ils nous ont laissée s’approche (du couchant) ; avant long- 
temps il disparaitra. 

« Pour les hommes d’a présent, breve est la vie. Ce Buddha 
surgit le septiéme. Aprés son nirvana, comment la Loi 
pourrait-elle demeurer longtemps ! 

« Ceux-qui-ne-reviennent-pas (andgamin) et Ceux-qui- 
s‘approchent-contintiment-(du-Fruit) (sakrddgamin) n’ont 
pas encore de la Voie une vue parfaite; ils ne pourront 
entrer (dans l’Assemblée), aujourd’hui qu’on rassemble le 
samgha des Véridiques (Arhat). 

« Ceux qui ont I’ceil divin, les pouvoirs magiques (rddhi- 
pada), les six pénétrations surnaturelles, qui ont rejeté le 
moi et qui sont complétement Lo-han (Arhat), ce sont 
ceux-la qu’aujourd hui je rassemble. » 


60 La multitude ayant entendu la voix qui |’exhortait, 
chacun vint a la réunion. Ils étaient une foule de 80.000 qui, 
tous, avaient épuisé les courants. 

Kasyapa demanda : « Frere A-na-liu fig #§ # (Anirud- 
dha)! contemple partout les Arhat (pour voir) si quelqu’un 
d’entre eux n’est pas venu. » 

Alors Aniruddha contempla les grands milliers de mon- 
des, et il vit qu’au ciel des Trayastriméga se trouvait Kiao- 
houan-po \& i gk (Gavampati). 
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Aniruddha dit & Kagyapa : « Gavam(pati) est au (ciel 
des) Trayastrimga. Il est Arhat! Il a épuisé les courants. 
Aujourd’hui il n’est pas venu a l’Assemblée. 

Kasyapa le convoqua, mais il ne vint pas. (Gavampati 
dit) : « Le Bhagavat est entré dans le nirvana. Le monde est 
vide; je ne m’en soucie plus. » 


65 Kagyapa se dit en lui-méme : « Y a-t-il un bhiksu 
capable de composer les textes sacrés (contenant) les pré- 
—ceptes que le Buddha a prononcés? » 

Il regarda de toutes parts et il ne vit personne qui ptt ras- 
sembler les douze catégories de textes sacrés (contenant) la 
Loi (dharma) et le Sens (artha) que le Buddha a prononcés. 

Il n’y avait qu’Ananda et il était srotapanna. (Kasyapa 
dit) : «ll faut trouver un moyen pour qu’il réussisse a 
épuiser les courants. » 

Alors le sthavira contempla l’esprit d’ Ananda et vit qu’il 
était compatissant et qu’avant peu il trouverait la Voie. 

Kagyapa dit 4 Ananda : « Tu ne peux pas entrer dans 
l’ Assemblée, tu ne dois pas y entrer; il faut maintenant que 
tu sortes. » 

70 Ananda dit: « Pourquoi cela, 6 sthavira? Quelle faute 
ai-je commise a l’égard des trois choses vénérables? » 

Kasyapa répondit : « Frére! tu veux le savoir? Tu as 
commis de grandes fautes a l’égard du Buddha et de |’As- 
semblée. 

« Par ton fait, la durée de la Loi du Buddha a été réduite 
& mille ans, parce que tu as encouragé le Buddha a sauver 
sa meére’. 

« Les défenses de peu d’importance, le Buddha voulait 
qu’on les distinguat. Pourquoi ne lui as-tu pas demandé 
quelles étaient les défenses de peu d’importance? 


1. Ou plutot sa tante Gautami Prajapati en faveur de qui le Buddha avait 
admis l’institution des nonnes. 
7 
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« A ce moment-la, 4 quoi pensais-tu? Tu t’es conduit légé- 
rement a l’égard des défenses. Maintenant que le Buddha 
est entré dans le nirvdna, qui interrogerons-nous ? 

75 «Tuas foulé aux pieds le grand manteau du Buddha. 
Le Buddha, étant altéré, a demandé de |’eau; tu ne lui en as 
pas donné. Ne sont-ce pas la des fautes ? 

« Ces fautes successives et nombreuses, c’est toi qui les as 
commises; mais ce n’est point ta bouche qui les confesse. 
Il faut donc que tu sortes. » 

Ananda poussa un profond soupir. Attristé et effrayé, il 
laissa tomber ses larmes (et dit): « Le Buddha vient de 
disparaitre. Aupres de qui trouverai-je un appul? » 

La-dessus, il partit. I] s’assit sous un arbre. Il rejeta ses 
liens et obtint l’épuisement des courants, et, dés lors, fut 
exalté dans la Loi du Buddha. 


Entouré d’innombrables centaines de mille deva, Ananda 
se rendit 4 la Grande Assemblée (comme) un lion sans 
peur. 

80 Kasyapa l’apergut de loin et dit aux membres du 
Samgha : « Levez-vous vite tous! Voici Ananda qui vient! » 

Dans la multitude de plus de 80.000 (individus) qui tous 
étaient sans souillures, Kasyapa, le chef supréme, joignit 
les mains, se leva et s’avanca a la rencontre (d’ Ananda). 

Kasyapa, levant les mains, souhaitala bienvenuea Ananda, 
puis le fit monter sur un siége élevé pour qu il dirigeat le 
Samgha, (et lui dit) : 

«O Véridique et Grand Ananda! tu es l’osil de cette 
multitude. Tu as servi le Buddha jusqu’a la fin, 6 A’iu-t’an 
M az (Gautama), et ton mérite est parfait. » 

« Contemple ce Samgha, ainsi que la multitude des deva. 
Le monde est depuis longtemps malade. I] souffre des trois 
maux. 


85 « Dans le monde il n’y a plus de maitre pour conduire 


RELATION DE LA COMPILATION DU TRIPITAKA 99 


(les 6tres) au nirvana. Vite, ensemble, d’un cour compatis- 
sant, exposons la Loi pour la multitude ! » 

Ananda resta silencieux. Kagyapa le pria en ces termes : 
« Monte sur le siége élevé, souris joyeusement et profere le 
rugissement du lion. » 

Kasyapa se dit en lui-méme : « Espérons qu’il pourra 
parler et qu’Ananda, en ce jour, sauvera les deva et les 
hommes. » 


Kasyapa, élevant la voix, adressa aux étres vivants une 
grande proclamation : « Que ceux qui veulent étre sauvés 
viennent tous ici! » 

« Tels que le Buddha les a énoncés, les préceptes (dharma) 
de toute sorte qui détruisent les maux des étres vivants; 
Ananda va les énoncer. 

90 « La Loi de l’Omniscient est comme une jonchée de 
fleurs diverses. Ananda va la rassembler en distinguant les 
trois Corbeilles. 

«La Loi que le Tathagata a énoncée, le sthavira Ananda, 
(monté) sur le siege élevé, va derechef la publier, confor- 
mément au désir de la multitude. 

« Que les dix régions |’entendent ! » Les deva, les dragons 
(naga), les démons, les génies, les disciples des quatre 
catégories, ayant entendu la proclamation, arrivérent. 

De méme que des hommes altérés, n’ayant qu’une seule 
pensée: celle de se désaltérer, accourent en hate auprés d’un 
fleuve et y boivent ; 

De méme les deva, les dragons (naga), les démons, les 
génies, les disciples des quatre catégories s’avancérent vers 
Ananda pour entendre de lui Ja Loi. 

95 En outre une multitude innombrable : Ceux-qui-pro- 
eressent-dans-l’étude et Ceux-qui-voient-la- Voie, Ceux- 
qui-s’approchent-continiment-(du-Fruit) (sakrdagamin ) 
et Ceux-qui-ne-reviennent-pas (anadgdmin), désireux d’en- 
tendre, vinrent ensuite. 
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Ceux quiavaient la Voie de a-na-han fi $f @ (anagamin) 
étaient au nombre de 21.000 ; la multitude des sseu-t’o-han 
it; BE & (sakrdagamin) étaient au nombre de 42.000; le 
samgha des sieou-to-yuan 44 Be {H (srotapanna) était de 
84.000, et les derniers venus de cette catégorie désiraient 
aussi entendre la Loi. 

Tous les rois rassemblérent leurs ministres et leurs armées. 
A voir le maintien d’Ananda, la multitude se réjouit tout 
entiére. 

La Grande Assemblée s’assit en ordre dans un espace carré 
de dix yojana de coté. Ananda se tenait au centre, semblable 
a la lune pleine et brillante. 

Sakradevendra se tenait & sa droite et le dieu Brahma 
était a sa gauche. Et ils servaient Ananda comme (ils fai- 
salient pour) le Buddha lorsquil était sur la terre. 

100 Indra récita cette gatha de louanges : « Fils de deva 
(devaputra)! réjouissez-vous de voir dans la Grande As- 
semblée Ananda sans peur. 

« De méme (qu’au temps) ov il faisait tourner la roue de la 
Loi, vous entouriez le Buddha encore vivant, considérez 
avec respect le visage d’Ananda, dont le maintien est su- 
blime. » 

Le dieu Brahma, de méme qu'il avait jadis prié le Thata- 
gata: « O Bhagavat, expose la Loi! » fit de méme en 
s’adressant A Ananda. 


Averti par la renommeée, Mara vint également en ce lieu, 
accompagné de ses épouses, ainsi que de ses ministres et de 
son armée. 

Le Mauvais (pdpiyan) regarda |’ Assemblée si nombreuse. 
Ananda était au centre semblable au soleil éclatant. 

105 Le chignon d’Ananda se dressait et ressemblait au 
sommet d’une montagne. Sa nuque brillait de Véclat du 
soleil et éclairait l’Assemblée. 

Le chignon de Nanda §f Bé se dressait ; Kasyapa avait la 
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nuque éclatante; Aniruddha, de son regard pénétrant, con- 
templait les grands milliers (de mondes)'. 

Les rois qui étaient dans l’Assemblée, ainsi que la foule 
de leurs ministres et la multitude de leurs gens qui se 
comptaient par centaines de millions, se tenaient tous en ce 
heu. ; 

Ananda, réjoui par la vue de |’Assemblée, était comme 
un héros. Le Mauvais, inquiet et haineux, nourrissait dans 
son coeur une ardeur combative. 

Le Mauvais se dit en lui-méme : « Pour un Buddha qui 
s'est éteint, voici qu'il en surgit trois autres. La puissance 
. du Buddha était grande. 

110 « Apres le nirodna de Gautama, je me suis dit 
qu’enfin j’étais délivré. Mais le degré auquel ont atteint 
les trois que voici est tres élevé. 

« Kn voyant Extinction du Buddha, mon coeur s'est 
réjoui fort. Si la Loi de Gautama était ruinév, il n’y aurait 
plus d’adversaire qui me résiste. 

« I] faut trouver le moyen de détruire cette Loi affaiblie, 
ainsi que les quatre catégories de disciples et les souverains 
des royaumes. » 


Alors Mara donna ses instructions. Il ordonna 4 ses géné- 
raux, tels des lions, de rassembler en hate les quatre corps 
d’armée pour anéantir cette Loi. 

Alors il fit surgir des soldats par métamorphose, et les 
chefs des quatre corps d’armée investirent la Grande As- 
semblée en poussant des cris effroyables. 

115 Ils se saisirent des religieux et des (fidéles) des deux 


1. Il semble qu’on ait ajouté Nanda au groupe des trois grands person- 
nages : Ananda, Kasyapa et Aniruddha afin d'obtenir quatre sthacira, Les 
stances 109 et 110 ne glorifient que les trois grands disciples. Nanda, plus 
obscur, a peut-étre été ajouté lorsque l’administration de la Communauté 
exigea le concours de 4 sthavira. Peut-étre aussi faut-il lire Ananda au 
lieu de Nanda. 
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sexes ayant la foi pure; ils mirent 4 mort des rois et détrui- 
sirent l’aire de la Voie. ‘ 

Les membres de |’ Assemblée furent effrayés. Les quatre 
catégories (de disciples) pensérent : « D’ot vient ceci? » et 
ceux qui n’étaient pas encore arrivés a la perfection con- 
curent des doutes. 

Les rois, entendant les cris, ressentirent tous de |’effroi, 
et, voyant la foule des soldats de Mara, tous spontanément 
prirent leurs armes. 

Ananda se dit en lui-méme: « Qui vient nous troubler ? » 
Il vit la multitude des soldats et sut que c’était Mara. 

Alors Ananda sourit et ordonna aux rois: « Arrétez-vous! 
Cette multitude désordonnée, je vais moi-méme la sou- 
mettre. » 

120 Ananda, par la force de sa sagesse (prajfda), et Ka- 
Syapa, par la force de son énergie (virya), étendirent le 
bras et saisirent Mara. Ils lui attachérent trois cadavres a 
la gorge. 

Le premier était un cadavre d’homme, le second un 
cadavre de chien, le troisieme un cadavre de serpent. La 
graisse (de ces cadavres) était décomposée ; on ne les appro- 
chait qu’avec répugnance. 

Alors Mara, faisant sa soumission, demanda: « O Kagyapa ! 
montre-toi généreux ! Convient-il qu'un Arhat cause la 
de quelqu’un ? » 

« O Kagyapa! j'ai jadis tourmenté a l’extréme le Buddha 
eracieux. Le Bhagavat ne m’a jamais tourmenté comme tu 
le fais maintenant. » 

(Kasyapa) répondit : « Le Buddha fut compatissant. 
Aucun étre vivant ne fut jamais blessé par Celui qui avait 
pour armure la miséricorde. 


1 perte 


125 « Nous réunissons la Loi et nous voulons la faire 
prospérer longtemps. Pourquoi viens-tu troubler notre 
Assemblée ? » 


Alors Mara joignit les mains et, s’adressant 4 Ananda, il 
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dit : « Vous tous, lachez-moi! Je ne tourmenterai plus les 
hommes. » 

Ananda lui fit préter serment et Kagyapa fit de méme. 
(Mara) dit : « Si par la suite je trouble l’ Assemblée, que ces 
cadavres reviennent former une cangue autour de mon 
cou. » 

Les trois cadavres disparurent par enchantement et le 
Mauvyais fut relaché. Alors Mara, triste et craintif, se tint 
debout a l’écart. 

Les deva s’écriérent:« Bien! La Loi du Buddha est 
victorieuse. La Loi qu’il a laissée subsistera longtemps. 
Quelle triomphe toujours de Mara! » 


130 Kasyapa donna cet ordre & ceux de l’Assemblée : 
« Entrez tous dans.la méditation correcte. Ananda va 
maintenant énoncer Ja Loi telle quelle a été exposée par 
le Buddha. » 

Les rois se levérent ensemble, joignirent les mains et 
attendirent. Les deva se réjouirent tous. Les Sages regar- 
dérent le visage (d’Ananda). 

Kagyapa dit 4 Ananda : « Le moment est venu de réciter 
les Paroles sacrées (king) #%. Expose-nous le contenu de 
cette cassette de joyaux et énonce clairement la Loi 
supréme. 

Qu’entend-on par Un-et-plus #§ — (ekottara)? Qu’entend- 
on par Dix-et-plus #§ -- (dasottara) ? Qu’entend-on par 
Causes fondamentales AX ft (mulaparyaya) ? Qu’entend-on 
par Domaines #R (dhatu) ? » 

Ananda sourit longuement. Tel un lion, il se secoua et 
souffla. Dans les quatre directions il regarda la multitude 
assise. I] dit : « Ainsi j’ai entendu... » 

135 A peine avait-il parlé que la terre en fut ébranlée. 
Des deva et des hommes au nombre de cent mille obtinrent 
VCEil de la Loi. 
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« A Sravasti, /Un-et-plus. A Ming-pei % #%', le Dix- 
et-plus. Chez les Sakya, les Causes fondamentales. Au 
Magadha, les Domaines’*. » 

Il fit de méme pour les autres Paroles sacrées. Suivant 
les lieux ow elles avaient été énoncées, Ananda récita les 
Paroles sacrées pour la Grande Assemblée. 

Ayant réuni complétement les Paroles sacrées (sutra), il 
en fit une premiére Corbeille. Avec les Reglements ( Vinaya) 
il fit une seconde Corbeille. Avec la Grande Loi (A bhidhar- 
ma), il fit une troisieme Corbeille. 

Les Paroles sacrées enregistrées devinrent les agama, les 
Reglements des défenses et la Grande Loi. Ces trois parties 
particuliéres formérent les trois Corbeilles (tripitaka). 

140 Ayant récité les grands textes fondamentaux, il 
rédigea les autres préceptes (dharma). Il rassembla la 
masse des mélanges et en fit encore une Corbeille (pitaka),. 

Il partagea les king #®% (sutra) en quatre parties nommeées 
A-han {i} @ (agama): le Un-et-plus (ekottara), lagama 
Moyen (madhyama), le Long (dirgha) et le Mélangé (sam- 
yukta), soit quatre agama. 


Le P’t-ni ik J& (Vinaya) (indique) les regles qu’il faut 
suivre; la série des fautes; ce qui suffit pour vivre. (Il traite) 
de ceux qui, depuis longtemps, ont obtenu la perfection et 
des novices, et enfin des austérités. 

Les parties de l’Abhidharma sont nommées d’aprés le lieu 
de leur production; les distinctions (vibharga) viennent 
en premier lieu ; puis les choses diverses. 


1. Dans Digha-nikaya, III, p. 272, c'est A Campa que le Buddha prononce 
le Dasuttara suttanta. Mais on ne voit pas bien comment Campa@ ou méme 
le locatif Campayam aurait été transcrit Ming-pei. 

*. Si l'on admet que Ming-ped traduit Campa, on peut peut-étre rétablir 
rétablir ici le sloka original : 

Kkottaram ca Sravastyam Campayam (?) ca Dasottaram 
Sakyesu Mulaparyayo Magadhesu ca dhatavah. 
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Kasyapa demandaa Ananda quel était le sens (des noms) 
des quatre agama : Un-et-plus, Moyen agama, Long et 
Mélangé. 


145 Ananda répondit point par point : « Le bhiksu pense 
7@ au Buddha pour régler sa pensée, c’est pourquoi on le 
nomme : Un-et-plus'. » 

Les deux préceptes (dharma) qui suivent sont : la ré- 
flexion (manasikara) et la bonne pensée (bodhicitta). Ces 
deux préceptes produisent la stabilisation des modalités de 
la pensée. 

La section du Trois (traite) des trois connaissances (vidya), 
la connaissance des vies antérieures et l’épuisement des 
courants. La section du Quatre (traite) des quatre Veérités’. 
La section du Cing (traite) des cinq organes des sens. 

La section du Six (traite) des six éléments # ; La section 
du Sept (traite) des sept parties de la bodhi (bodhyanga). 
La section du Huit (traite) des huit appuis $8. La section 
du Neuf (traite) des neuf séjours’. 

La section du Dix (traite) des dix forces. Dans la section 
du Onze est le sutra nommé: le bouvier‘. Enfin le sutra 
de la bienveillance. C’est le dernier sutra de l’Un-et-plus’. 

150 Du contenu de chaque sutra, il a fallu dégager une 
a une les données numériques de ce sutra, c'est pourquoi 
le nom est: Un-et-plus (ekottara). 

De méme qu’un dessinateur analyse les traits d’un 


1. L’Ekottara-dgama traduit en chinois, contrairement a |’ Arnguttara- 
nikadya, commence en fait par @. 

2. Les quatre vérités ouvrent la série des Quatre dans le recueil chinois 
et non dans |’Anguttara pali. 

8. Les neuf séjours (sattededsa) ouvrent la série des Neuvaines dans le 
recueil chinois, tandis qu’ils forment le 24* sutta de la collection palie. 

4. Sur « les qualités du bouvier », cf. Sylvain Lévi, Ageaghosa, dans 
Journal Asiat., 1908, Il, p. 140. Le bouvier ouvre la section des Onze en 
chinois tandis qu'il forme le 18° sutta de 1 Ekddasa nipdta pali. 

5. J'ajoute & cette stance un cinquiéme groupe de 4 mots qui paratt faire 
corps avec elle. 


106 LE CONCILE DE RAJAGRHA 


ensemble, (de méme) le Un-et-plus (ekottara), bien qu'il 
soit unique, est un assemblage de diverses (parties). 

Ainsi, dans l’infinie diversité des remédes, on nomme 
telle ou telle drogue suivant la maladie a laquelle elle 
s’applique. C'est pourquoi on l’appelle : Un-et-plus. 

De méme que des fils successifs, quand on les dispose en 
trame et enchaine, forment une étoffe, de méme les énoncés 
successifs forment le Un-et-plus. 

De méme que les noms correspondant aux objets sont 
des groupes de sons dans |’espace, (de méme) toute sorte de 
sutra (se réduit & des données numériques). C’est pour- 
quoi le nom est : Un-et-plus. 

155 De méme qu’avec des herbes, du bois, de la boue et 
de la terre on édifie des murs, et qu’en entourant et recou- 
vrant un espace vide on obtient une maison, 

De méme le don et les défenses font renaitre au ciel et 
obtenirle nirvana, et le tout sert de clotureau Sens (artha). 
C’est pourquoi le nom est : Un-et-plus. 

De méme qu'une seule sorte d’argile se change en usten- 
siles de plusieurs especes, l’unique Un-et-plus combine les 
Sens (artha) de toute sorte. 

Par conséquent, il faut savoir que l’énoneé des Sens de 
toute sorte, ce livre sacré l’expose entiérement, et il faut 
retenir le Un-et-plus (ekottara). 


Ni trés long ni extrémement court, combinant les Sens 
qui sont bien assortis, tel est ce qu’on appelle le Moyen 
agama. 

160 L’expression n’en est ni grossiére ni subtile 4 l’excés. 
Les mots et le Sens sont au méme niveau. C’est pourquoi 
on l’apppelle le Moyen. 

I] néglige ce qui est au-dessus et ce qui est au-dessous ; 
il 6nonce les préceptes (dharma) moyens. Il laisse de edté 
Yau-dela et le moi. C’est pourquoi on l’appelle le Moyen 
agama. 


RELATION DE LA COMPILATION DU TRIPITAKA 107 


Ce qui est petit est néfaste. Ce qui est grand est néfaste. 
(Par lui), ’ignorance et le doute sont complétement suppri- 
més. I] fait contempler les vérités exactes. C’est pourquoi 
on Vappelle le Moyen. 


L’ouyrage ot est longuement exposée, en remontant 
jusqu’aux ages antéricurs, la succession des Kalpa et des 
ages, est appelé pour cette raison le Long agama, 

Les séjours jk y sont énumérés et, (méme) au ciel du 
Plaisir (Tusita), ceux qui l’entendent se réjouissent. C’est 
pourquoi on l’appelle le Long. 

165 Il y est traité des Buddha antérieurs des sept ages, 
ainsi que de l’acquisition du Grand Véhicule et du nir- 
vdna du Buddha. C’est pourquoi on |l’appelle le Long. 

Les joyaux (ratna) y sont dénombrés ; il y est souvent 
traité de Ceux qui font tourner la roue (Cakravartin). Les 
rois ont plaisir 4 l’entendre. C’est pourquoi on l’appelle le 
Long. 


Les préceptes sur lesquels il faut s’appuyer et dont I’étude 
fait oublier le plaisir et désirer rompre ses liens, on les 
appelle pour cette raison Liés #£ (samyukta). 

Ces préceptes sont le teng-han 4% 2 (sam[yukta] agama). 
La saveur du Sens y est au complet; ceux qui l’entendent 
ont leurs doutes tranchés; c’est pourquoi on l’appelle teng- 
han. 

fl est la terre de la Pratique (caryd) a laquelle on accede 
par la méditation et la sagesse; il fait voir d’une maniére 
égale tous les phénoménes (dharma); c'est pourquoi on lap- 
pelle teng-han. 

170 Si on néglige ce texte qui est au milieu et qu’on 
s'attache aux deux extrémes pour les pratiquer, alors 
entendre ne fait que multiplier les doutes. C’est pourquoi 
on l’appelle teng-han. 

Les sutra mélangés hors séries et les gatha de louanges 
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des deva y sont tous incorporés. C’est pourquoi on l’appelle 
teng-han. 


Pour ceux qui sont le plus intimement rapprochés de la 
Loi, ce qui fait obtenir un esprit bon et pur et tranche les 
contestations, c’est ce qu'on appelle pour cette raison : les 
reglements des défenses. 

Les prescriptions contenues dans l’exposé détaillé (vibhan- 
ga) font obtenir une énergie (virya) pure. Ceux qui les 
entendent sont tous refrénés. C’est ce qu’on appelle les 
réglements des défenses. 

Les bhiksu, en les pratiquant, obtiennent le succés dans 
le juste milieu. Ils brisent la multitude des liens. C’est 
ce qu’on appelle les reglements des défenses. 

175 Les bhiksu qui toléraient la souillure des liens, en les 
étudiant, abandonnent les mauvaises pratiques. C’est ce 
qu’on appelle les reglements des défenses. 

Ils font contempler les phénoménes (dharma), font obtenir 
la prospérité qui vient de la Loi et font tomber l’ambroisie 
sur la terre. C’est pourquoi on les appelle P’i-ni (Vinaya). 


Quand l’ceuvre de Kia-tchan SH PF (Katyayana) fut 
achevée, il la prit et la présenta au Buddha. Le Buddha dit : 
« Cest la Loi supréme. » Il faut Vappeler Loi supréme 
(Abhidharma). 

Placée au juste milieu, elle détruit ignorance et fait 
prospérer le monde. Elle est la lumiére de la multitude 
des textes sacrés. C'est pourquoi on-l’appelle Grande Loi. 

Klle maintient complétement les hérétiques. Elle terrasse 
leur orgueil'. Elle est la banniére et le sceau de la multitude 
des préceptes (dharma). C’est pourquoi on l’appelle la 
Grande Loi. 


1. Sur Vexpression hkong-kao HW fay « orgueil », cf. Ed. Chavannes et 
P. Pelliot, Un traité manichéen... dans Journal Asiat., 1913, I, p. 104, n. 1. 


RELATION DE LA COMPILATION DU TRIPITAKA 109 


180 Semblable & une lampe brillante, elle éclaire la 
multitude des objets et fait voir leurs formes. C’est pourquoi 
on l’appelle la Grande Loi. 

Elle est le Sens de la multitude des livres sacrés. Elle est 
comme une mer d’ambroisie. Elle est la saveur des préceptes 
(dharma). Tel est le sens de : Grande Loi (Abhidharma). 

Les textes sacrés (sutra) et les reglements des défenses 
(Vinaya), qu’on les médite avec zéle, qu’on les retienne, 
qu’on les empéche de se perdre’. 


Quand on eut lié ensemble les trois Corbeilles et analysé 
le sens des mots, les bhiksu et les deva par milliers de 
myriades dirent : « Bien! » Kasyapa demanda en outre: 

« Qu’entend-on par la quatriéme Corbeille ? Il faut 
qu’ Ananda le dise pour le bien des étres vivants. » Ananda 
répondit: 

185 « Ces exposés different tous suivant la multitude 
d’intentions et d’actes (qu’ils énoncent). C’est pourquoi on 
les appelle Corbeille des Mélanges 4 3% (T’sa tsang). 

« Lerécit fait par les Buddha de leurs existences antérieures, 
ainsi que par les Arhat, les dieux, Brahma et les hérétiques, 
c’est ce qu’on appelle la Corbeille des Mélanges (7'’sa tsang). 

« Il renferme de nombreuses gathd, la question sur les 
douzes causes, les divers moyens d’entrée (dyatana). C’est 
ce qu’on appelle la Corbeille des Mélanges (7'sa soet HE FR)’. 

« (Il expose) les causes résultant des existences (successives) 
du Bodhisattva au cours de trois a-seng-k’t pi f% jk (asam- 
khyeya). C’est pourquoi on l’appelle Corbeille des Mélanges 
(San tsang)’. 

« Les causes (résultant) de ces nombreuses existences 
antérieures et les nombreux effets qu’elles produisent, c’est 


1. J’admets qu'il manque au vers un groupe de quatre mots. 

2. Le caractére Jf est ici sans doute une erreur graphique pour 3 - 

3. San-tsang = Heh est peut-étre ici pour sam|yukta]-pitaka, & moins 
que le caractére san n’ait été écrit par erreur au lieu de tsa, 
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ce qu’A la différence des agama on appelle Corbeille des 
Mélanges. 

190 « La Loi contenue dans la Corbeille des Mélanges 
célébre les naissances du Bodhisattva. Dans ce (récit), le 
Sens est plus varié que dans les trois Corbeilles. 

« Les préceptes (dharma) réunis ensemble et rassemblés 
en un seul corps, quels bhiksu pourraient les retenir au 
complet ? 

« Dans les temps a venir, il y aura parmi les bhiksu beau- 
coup d’ignorants. Ceux-ci ne pourront retenir entiérement 
les trois Corbeilles. 

« Plus tard, ceux quiauront le rang de Maitre tireront des 
stances des textes sacrés. Par suite de cet accroissement 
(du texte), on ne sera plus d’accord. 

« Ici et la il y en aura qui préféreront les quatre dgama. 
D’autres préféreront le Vinaya. D’autres préféreront la 
Grande Loi (Abhidharma). 

195 « D’autres préféreront les stances supplémentaires 4h 
ij. D’autres préféreront la Corbeille des Mélanges. D’ot 
une pluralité de noms pour désigner l’ensemble des pré- 
ceptes (dharma). » 


On composa les quatre @gama; on rassembla et on rédigea 
les Nombres ainsi que les Reglements (Vinaya) et la Grande 
Loi (Abhidharma). On les réunit et on en fit trois Corbeilles. 

Quand ils eurent entendu la Loi, les deva, les génies, et 
parmi les hommes 3.000 bhiksu obtinrent |’épuisement des 
courants, 

Ceux-qui-ne-reviennent-pas (andgamin) furentau nombre 
de 8.000 et Ceux-qui-s’approchent-continiment-du-Fruit 
(sakrdagamin) au nombre de 10.000. D’innombrables deva 
et hommes obtinrent de voir la Voie. 

Cette Loi durera longtemps pour le bien des deva et des 
hommes. Les rois qui sans cesse l’exalteront obtiendront 
de vivre au complet cent automnes. 
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200 Tous les deva et les hommes, ainsi que les rois et 
les bhiksu, dirent ensemble : « Bien! Conformons-nous aux 
paroles d’Ananda. » 

Quand on eut achevé de rassembler la Loi, les deva et 
les hommes s’en retournérent et les disciples des quatre 
catégories revinrent tous chez eux. 


Apres le nirvdna du Buddha, Kagyapa, Ananda et les 
autres, dans le royaume de Magadha, au nord de la ville de 
Seng-k’te-che (Samkagya), composérent le texte principal 
des trois Corbeilles, ainsi que le texte de la Corbeille des 
Mélanges (7sa tsang). Ce qu’on appelle habituellement 
quatriéme cassette, c’est la Collection des discours variés. 
En tout deux cents rubriques. -Tout d’abord l’dgama de 
Un-et-plus, depuis un jusqu’a dix. Pour former le texte 
sacré de la section des Onze, on a réuni les sutra en onze 
articles, a commencer par le sutra en onze articles du 
bouvier, pour finir par le’ sutra en onze articles de la 
bienveillance. Des circonstances diverses ont provoqué 
Vénoncé de ces sutra, mais, en raison (du nombre) des 
articles, ils s’enchainent les uns aux autres, et c’est pourquoi 
on les a rassemblés en un chapitre. 

Le sutra du bouvier, ce sont les onze choses que le Buddha 
exposa & un bouvier. A plus forte raison, la Voie des bhiksu 
comporte-t-elle l’ensemble de ces onze pratiques. Par elles, 
les racines, le tronc, les rameaux, les feuilles de l’arbre de 
la Voie deviennent florissants, et nombreux sont ceux qu il 
couvre de son ombre. Comme un bouvier s’était assis dans 
la méditation, le Buddha, connaissant sa pensée, lui exposa 
les onze choses qu’il faut éviter de mettre en pratique. Le 
bouvier comprit alors et parvint a l’état d’Arhat. 


CHAPITRE VI 


Trois récits mahayanistes du Concile de Rajagrha. 


Trois extraits du Fen pie kong té louen. 


Le Fen pie kong t6 louen Fp Hi) Gy i # est un com- 
mentaire sur les premiers chapitres de |’Ekottara-agama 
(Nanjio n° 1290; Tripit., 6d. Tok., XXIV, 4). Ila été traduit 
en chinois par un inconnu sous la dynastie des Han orien- 
taux, c’est-a-dire entre 25 et 220 de notre ére. J’en ai donné 
précédemment plusieurs extraits en francais (Le Nord- 
Ouest de l’Inde..., Journal Asiatique, 1914, Il, p. 559 et 
suiv., et La légende de lEmpereur Acoka, p. 215-222), 
qui tous présentent des traits originaux. Le premier situe 
au Magadha une scene que certains ouvrages ont reportée 
au Cachemire, et les autres supposent une curieuse théorie 
des smrtyupasthana (La légende de l’Empereur Acoka, 
p. 6-7 et p. 57-58). Les trois extraits ci-aprés sont relatifs 
au bhiksu Gavampati, a la compilation des Ecritures et 
aux fautes d’Ananda. 

Dans le premier fragment, Gavampati, qui est appelé en 


chinois : « Pied-de-boeuf » (*Gavdmpddi), se révéle mi- 
8 
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homme, mi-bceuf, puisqu’il a aux pieds des sabots de boouf 
et quil rumine. Or, dans tous les autres récits du Concile, 
ce personnage est completement humanisé et, hors son nom, 
rien ne rappelle sa véritable nature. 

Le second fragment présente dans la description du Canon 
certaines analogies avec le Sutra versifié du chapitre V. Le 
Tsa tsang y forme un pitaka distinct, dont le titre est 
expliqué ainsi: « les sujets des textes y sont multiples ; ils 
sont plus divers que dans les trois Corbeilles; c’est pourquoi 
on l’appelle la Corbeille des Mélanges ». Ceci nous oblige a 
rétablir pour 7’sa tsang un original : Samyukta Pitaka. 
En outre, Vinclusion dans le Canon du Bodhisattva Pitaka 
porte a cing le nombre des Corbeilles et prouve que notre 
texte a été sinon rédigé, au moins remanié par les adeptes 
d’une secte mahayaniste. 

Le troisiéme fragment énumére deux fautes d’Ananda. 
Celui-ci a supplié le Buddha d’autoriser les femmes a entrer 
en religion, et il a omis d’imposer a ses disciples le stage 
avant l’ordination. Cette seconde faute n’est pas mention- 
née dans les autres récits du Concile, mais l’épisode des 
trente disciples qui redeviennent laics est raconté en détail 
dans un Samyukta-agama traduit en chinois (cf. Tripit., 
éd. Tok., XIII, 4, p. 40°). 


Pe Wapiti, ed, Lokyo, XXIV, 4,:p. 578, col. 62) 


Le bhiksu Pied-de-boeuf 4F J] (Gavampadi'?), pour deux 
raisons, ne pouvait demeurer en ce monde. Pour quelles 
(raisons) ? Les pieds de ce bhiksu ressemblaient aux sabots 
dun boeuf et, quand il était rassasié de nourriture, il rumi- 
nait. Pour ces deux raisons, il ne pouvait demeurer en ce 
monde. Si des brahmanes hérétiques |’avaient vu ruminer, 
ils se seraient dit que les sramana mangent hors du temps 
(fixé) et ils ’auraient méprisé. C’est pourquoi le Buddha le 
fit monter aux cieux. Dans le Hall de la prédication de la 
Bonne Loi (Sudharma)’, il s’assit en méditation (dhyana) et 
entra dans |’extase (samadhi). 

Ordinairement le bhiksu Bien-éveillé 3 # (Suprabud- 
dha) était chargé par les membres du Samgha de monter 
aux cieux. Aprés le nirvana du Buddha, Kasyapa fit réson- 
ner le gandi et convoqua une grande réunion du Samgha. 
Il prescrivit a A-na-liu Pay #h # (Aniruddha) de contem- 
pler tout ’univers pour voir si quelqu’un manquait. Alors 
Aniruddha contempla lunivers et (vit) que tous étaient 
venus a l’exception du bhiksu Kiao-houan #* {jw (Gavam- 
[padi]?) qui demeurait alors aux cieux. Alors on chargea 
Bien-éveillé daller le convoquer et de le faire venir. 

Bien-éveillé arriva au ciel des Trente-trois et le vit qui 


1. Le nom de ce bhiksu qui, dans les autres récits du Concile, est unifor- 
mément Gavampati, est ici traduit en chinois par « Pied de boeuf », ce qui 
suggére un original *Gavampadi. La traduction « Pied de boeuf » n’est 
d’ailleurs pas une fantaisie du traducteur chinois, comme le prouve la suite 
immédiate du récit. 

2. La grande salle du palais des dieux est souvent appelée Sudharma dans 
les textes bouddhiques. Cf., par exemple, Digha nikaya, UL, p. 207 et 220. 
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était entré dans le samadhi de l’Extinction, dans le Hall de 
la prédication de la Bonne Loi. I] le réveilla en Je touchant 
du doigt et lui dit : « Le Bhagavat est entré dans le nirvana 
depuis quatorze jours. Kasyapa réunit l’Assemblée. Il me 
charge de vous convoquer. II faut que vous descendiez sur la 
terre au lieu ot se réunit |’Assemblée. » Gavam|[padi] 
répondit : « Le monde est vide. A quoi bon y aller! Je ne 
veux pas retourner sur la terre. Je veux entrer dans le nir- 
vana. » Alors il remit son manteau et son bol a Bien-éveillé 
qui s’en retourna auprés du Samgha. Puis il entra dans le 
nirvdna. Par ce récit, on voit que Bien-éveillé est le premier 
de ceux qui montent aux cieux’. 


2. — (Tripit., éd. Tokyo, XXIV, 4, p. 495, col. 12.) 


Alors Ananda dit : «Les textes sacrés (king) ££ incom- 
mensurables, qui peut les disposer en une collection? » Les 
textes sacrés incommensurables sont les douze classes de 
sutra. Ils sont immenses et extrémement nombreux. On les 
récitait, le moment venu, sans tenir compte de leur ordre. 
Tantét on énongait la premiére section, puis on récitait la 
dixiéme. Tantét on énongait la dixiéme section, puis on 
expliquait la deuxieme. Tantdt on énoncait la troisiéme 
section, puis on récitait la onzieme. II n’y avait pas d’ordre 
croissant ni décroissant. Cela ne pouvait former une collec- 
tion. Tantdt ce qu’on récitait était la Loi que le Tathagata 
a énoncée; tantdt c’étaient les préceptes et les interdic- 
tions ; tantdt c’était (le traité sur) la rupture des liens; tan- 
tot c’était (le traité sur) la renaissance parmi les deva et les 
hommes’*. Ce qu’on disait ainsi ne pouvait pas non plus 


1. Ce récit est le commentaire d'un passage de l’Ekottara-agama (cf. 
Tripit., 6d. Toky6, XII, 1, p. 94). 

&. Il s'agit peut-étre ici du traité célébre sur la. renaissance au ciel (ou chez 
les deca). Cf. Légende de l’Empereur Acoka, p. 196, 198, 293, 206, 210, 353, 412. 
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former une collection. Ananda pensa: « Un suit un; deux 
suit deux; puis trois, quatre, cing, six, jusqu’a dix. Il faut 
que toutes choses aillent par catégories. » D’aucuns dirent : 
« Il ne convient pas de faire ainsi. Qu’on se conforme aux 
paroles du Buddha. I] ne faut pas les mettre en ordre et les 
confronter’. » 

Ananda pensa encore : « Les textes sacrés (qui constituent) 
la Loi sont immenses. II faut les diviser en trois collections. » 
Ananda seul eut cette penséde. Un deva cheou-t’o-houei & 
Be @ (Suddhavasa) dit en secret & Ananda : « Il faut pré- 
cisément faire trois parts: premiérement les textes liés 
4% (Sutra), deuxiemement le P’r-ni (Vinaya), troisiéme- 
ment A-p’i-?'a(Abhidharma).» Les sutra sont la Loi énon- 
cée par le Buddha soit pour les deva, empereurs et rois, 
soit pour les hérétiques des sectes étrangéres. On les dis- 
tingue suivant leur objet. Chacun peut les comprendre. Les 
sutra sont pareils a un fil (sutra) qui relierait |’objet (artha) 
et les principes, de sorte quwils assurent la pratique de la 
Loi. C’est pourquoi on les appelle : k’¢ 32 « lier ». 

Le P’r-ni (Vinaya), ce sont les réglements prohibitifs. 
Pour les deux catégories de religieux, il énonce les régles 
qui répriment le désordre et empéchent le mal, soit qu’il 
comprenne 200 articles, soit.quil en comprenne 500. II 
guide dans la Loi et écarte la licence. On l’appelle le « tré- 
sor intérieur », parce que chez les rois le trésor secret nest 
pas confié aux agents du dehors. Il en est de méme de la 
Corbeille des défenses. Elle ne peut étre entendue ni vue 
par les sramanera ni par les hommes ou les femmes qui ont 
la foi pure (updsaka et upasika). C’est pourquoi on l’appelle 
le Trésor’ des Réglements. 


1. Cette controverse semble indiquer que certaines écoles n’admettaient 
pas la division des Keritures en pitaka ou du moins le classement numé- 
rique de |’ Ekottara. 

2. Il ne semble pas que le mot tsang ae (pitaka) ait ici le sens de « cor- 
beille ». Il signifie plutot « enclos ot lon serre ce qui est précieux : grain, 
trésors, etc. ». 
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L’ Abhidharma est la Grande Loi. On l’appelle « grande » 
parce qu’elle (contient) les quatre vérités et la grande sagesse 
(prajfa). Elle est le sceau et la banniere des preceptes 
(dharma); elle détruit les vues perverses, l’ignorance et la 
stupidité profonde. C’est pourquoi on l’appelle la « Grande 
Loi ». On l’appelle aussi la « Loi incomparable »; (elle con- 
tient) les huit connaissances et les dix sagesses, les vues 
exactes qui suppriment les courants; (elle fait) franchir les 
obstacles des trois mondes; il n’y a rien qui lui soit égal, 
c’est pourquoi on l’appelle la « Loi incomparable ». Ata- 
tchan-yen-tseu Hi fi} WE F (Katyayaniputra), quand on eut 
composé la multitude des textes sacrés, choisit l’essence de 
la Sagesse et la soumit au Buddha qui l’approuva. C’est 
pourquoi on l’appelle la « Corbeille de la Grande Loi ». 

Ananda pensa encore : « Le Sens (artha) de ces trois Cor- 
beilles est en relation avec les trois délivrances }i (vimok- 
sa). Que sont les sutra? Ce sont les principes de la sagesse 
merveilleuse en accord avec le Vide (sunyata). Le Vinaya 
refréene le mal; il est mystérieux, parfait, inconditionné 
(animitta). La Grande Loi (contient) les vues correctes; elle 
est le chemin qui conduit & absence de désir (apranthita). 
C’est pourquoi il est dit : les trois Corbeilles sont les trois 
délivrances ; leurs routes sont obscures et leur réunion mys- 
térieuse’. » 

Ananda pensa encore : « Dans le grand texte original des 
sutra, le Sens est partagé en quatre sections. Lesquelles ? 
Le sens du texte étant complexe et divers, il a fallu en dis- 


1. Dans ce passage, JAR désigne sans doute les trois vimoksa ou plus 
exactement vumoksamukha qui sont les trois samadhi de Sinyatd, animitta 
et apranihita. L'auteur établit une relation entre les 3 pitaka et ces 3 sa- 
madhi, La bonne prajid qui résulte du Satrapitaka fait correctement 
pénétrer dans le sdnyatacimoksa. La domination sur les péchés qui résulte 
du Vinaya aboutit & lanimittavimoksa. La samyagdrsti qui résulte de 
lAbhidharma (abhi interprété dans le sens de « grand » mah@-) est le che- 
min favorable a Vapranthita. J'utilise pour la rédaction de cette note des 


renseignements qui me sont obligeamment fournis par M. L. de La Vallée 
Poussin. 
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poser les matiéres successivement, par ordre de grandeur. 
La premiére (section) est celle de « un et plus » (ekotiara); 
puis celle qu’on appelle « moyenne » (madhyama) ; la troi- 
siéme est dite « longue » (dirgha); la quatriéme est nommée 
«mélangée » (samyukta). 

« On prend un pour origine, et ensuite jusqu’a onze. Un, 
deux, trois, les sections se succédent dans l’ordre croissant. 
C’est pourquoi on l’appelle « un et plus ». Le Moyen n’est 
ni grand ni petit, ni long ni court. Les éléments (qui le 
composent) sont moyens. C’est pourquoi on l’appelle 
« moyen ». Le Long énonce les choses passées et lointaines, 
ce qui passe et ce qui demeure éternellement, le commen- 
cement et la fin, le sutra des Origines, les sept Buddha, les 
saints Rois, les sept joyaux (ratna). C’est pourquoi on l’ap- 
pelle «long ». Les sutra (qui composent) le Mélangé sont 
des fragments juxtaposés. Ils sont malaisés a réciter, malai- 
sés a retenir. Les sujets en sont multiples et divers, et le 
plaisir qu’on y prend rend les hommes oublieux. C’est 
pourquoi on le nomme « mélangé ». 

Quand Ananda eut composé les trois Corbeilles, pour 
résumer dix textes sacrés, il fit une gatha'. Pourquoi cela? 
Pour que, dans l’avenir, les éléves-récitants, craignant d’ou- 
blier ou de se tromper, en voyant le titre du texte, se rap- 
pellent le début, réfléchissent et se souviennent. C’est pour- 
quoi pour dix textes sacrés il fit une gatha. 

Ce qu’on appelle « Corbeille des Mélanges » (Tsa tsang), 
ce ne sont pas les paroles d’un seul homme. Elle a été 
énoncée soit par le Buddha, soit par les disciples. Tantot 
ce sont des gatha de louanges (dites) par les deva; tantdt 
elle énonce les causes résultant des existences antérieures 
du Bodhisattva au cours de trois a-seng-k't pay fF Wk (asam- 
khyeya)’. Les sujets des textes # 3 (arthavada) sont mul- 


1. Cf. chapitre V, vers 193. 
2. Cf. chapitre V, vers 188. 


ae 
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tiples; ils sont plus divers que dans les trois Corbeilles: 
c’est pourquoi on l’appelle la « Corbeille des Mélanges' ». 

Quand le Buddha était en ce monde, le roi Ajatasatru 
interrogea le Buddha sur les pratiques des Bodhisattva. Le 
Tathagata exposa pour lui la Loi. Ce roidemanda au Buddha : 
« Qu’est-ce que la Loi? » Le Buddha répondit : « La Loi est 
la Corbeille des Bodhisattva (Bodhisattva-pitaka). » Les 
sutra corrects de grand développement x FF 4 (vatpu- 
lya-sutra) sont tous inclus dans la Corbeille des Bodhi- 
sattva. Quand les Buddha précédents étaient en ce monde, 
on la nommait la Corbeille des Grands-Hommes % — 
(mahadpurusa). Les Corbeilles qui ont été composées par 
Ananda sont les quatre Corbeilles actuelles. Au total, cela 
fait cing Corbeilles. 


3. — (Tripit., éd. Tokyo, XXIV, 4, p. 51>, col. 14.) 


Kasyapa dit aux bhiksuni: « Grandes sceurs! il y a deux 
choses dont Ananda doit avoir honte. De quoi doit-il se 
repentir? C’est précisément parce que Ananda supplia le 
Buddha de sauver sa mére que la durée de la Loi fut réduite 
a mille ans. Ce fut une premiére (faute). Ananda avait 
soixante disciples. Récemment trente bhiksu retournérent 
dans la vie laique. Le Buddha a posé cette régle pour le 
salut des disciples : « Si un laic ayant la foi vient demander 
la Voie, il faut le mettre & lépreuve pendant sept jours. 
Si un hérétique vient demander la Voie, il faut le mettre a 
l’épreuve pendant quatre mois’. » Pourquoi cette inégalité? 
Parce que c’est parfois dans une mauvaise intention que les 
adeptes des sectes étrangéres veulent demander le Long et 
le Court*. On commence donc par les mettre a I’épreuve 


dl 


1. Cf. chapitre V, vers 190. 
2. Cf. Mahdcagga, I, 38. 


3. Lienseignement du Buddha était tantdt résumé en quelques syllabes, 
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afin de savoir s’ils sont parfaitement sincéres. Au contraire, 
Ananda les sauva dés leur arrivée. C’est la seconde faute 
dont il doit avoir honte. Voici pourquoi ces trente bhiksu 
sen retournerent : ayant entendu dire que, dans les 96 
sectes diverses, Ananda est le premier de ceux qui ont la 
sagesse compléte 4 48 (samyag-jfana), ils demandérent 
& Ananda de les sauver, parce qu’ils désiraient la sagesse 
compléte. Mais Ananda refusa de leur exposer la sagesse 
compléte. C’est pourquoi ils renoncerent a leur premier 
dessein. La-dessus, ils s’en retournerent. Une fois partis, 
ils ne manquérent pas de dénigrer Ananda et de dire qu’il 
n’avait pas la sagesse parfaite... » 


tantot développé en sermons. O’est sans doute ce qu’il faut entendre ici par 
«le Long et le Court». 


8* 


II 


Extrait du Ta pet king. 


Lextrait suivant du Ta pei king % #  (Nanjio n° 117; 
Tripit., éd. Tok., XI, 9, p. 101°, col. 7) n’est pas, & propre- 
ment parler, une relation du Concile, mais un récit anticipé 
des événements sous forme de prophétie attribuée A Sakya- 
muni. Celui-ci dit 4 Ananda comment devront étre reunies 
les Ecritures aprés le parinirvdna du Buddha. Les textes 
sacrés sont alors énumérés, et nous apprenons comment était 
constitué le Canon de la secte mahayaniste a laquelle appar- 
tenait le Ta pet king. Les Pitaka étaient au nombre de 
trois et le premier ou Sravaka Pitaka comprenait les douze 
sections traditionnelles : Sutra, Geya, etc. Les premiers 
sutra nommés rappellent par leur titre les textes du Dirgha 
Agama. 


Tripit., éd. Tokyo, XI, 9, p. 101%, col. 7. 


En ce temps-la, l’dyusmat #& #' Ananda dit au Buddha: 
« O Bhagavat, comment vais-je maintenant pratiquer I’Cail 
de la Loi’? Si je pratique l’Csil de la Loi correcte du Bud- 


1. Il semble que Sagesse- Vie A= 3 4p soit une traduction fantaisiste de 
dyusmat décomposé en dyus « vie» et mati « intelligence ». 

2, CHil de la Loi désigne sans doute ici la Loi comparée a ce quil y a de 
plus précieux. 
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dha, comment faire pour qu’elle demeure longtemps parmi 
les deva et les hommes, quelle soit largement pratiquée et 
qu’elle se répande? O Bhagavat,,comment pourrai-je en 
outre réunir l’Qéil de la Loi? Comment faire pour l’ex- 
primer? » 

Quand (Ananda) eut ainsi parlé, le Buddha dit 4 Ananda : 
« Aprés mon Extinction (nirvdna), lorsque les Vénérables 
et la multitude des bhiksu* réuniront la Loi (Dharma) et le 
P-ni (Vinaya), le Vénérable Mahakasyapa sera le chef 
supréme. Alors, 6 Ananda, ce Vénérable et la multitude des 
bhiksu poseront ces questions : « En quel lieu le Bhagavat 
a-t-il prononcé le Grand A-po-t’o-na fit HR pe Fh (Ava- 
dana)? Kn quel lieu a-t-il prononcé le Mo-ho-ni-t’o-na ji 
a Je BE #8 (Mahanidana)? En quel lieu a-t-il prononcé le 
Grand-rassembler-loi 4 4 j& (Mahasangiti)*? En quel 
lieu a-t-il prononcé le Cinq-trois-loi Fe = j°? En quel 
lieu les deva vinrent-ils l’interroger? En quel lieu Sakra 
devendra Vinterrogea-t-il? Fn quel lieu descendit-il de 
chez les deva? En quel lieu prononga-t-il le Brahma-filet 
As $i} (Brahmajdla) sutra‘? lt ainsi de suite. Les bhiksu 
te demanderont encore: O Ananda, en quel lieu le Buddha 
a-t-il prononcé les sutra? In quel lieu les geya? Kn quel 
lieu les vydkarana? En quel lieu les gatha? En quel lieu les 
uddna? En quel lieu les nidadna? En quel lieu les ttivritaka? 


1. 11 ressort de ce passage que, dans la secte & laquelle appartenait le Ta 
pet king, on se représentait l’Assemblée du Concile comme formée non 
exclusivement d'Arhat, mais encore de simples bhiksu. 

2. Le Mahdeaddana, le Mahdniddna et le Sargiti sont 3 satra du Dirgha- 
dgama traduit en chinois, numérotés respectivement 1, 13 et 9 et auxquels 
correspondent les suttanta 14, 15 et 33 du Digha-nikaya pali. 

3. Il s’agit peut-étre ici d'un sara sur les 5 défenses et les 3 refuges 
comme celui dont la traduction chinoise porte le n° 605 dans le catalogue de 
Nanjio. 

4. La «question de Sakra » est le titre du 14° sa@tra du Dirgha-dgama tra- 
duit en chinois (ef. Digha nikaya, n° 21). La « descente de chez les deva(?) » 
doit étre le titre d'un s@tra qui racontait comment le Buddha redescendit 
du ciel aprés avoir préché sa Loi chez les dieux. Enfin le Brahmajdla est 
le 21¢ de la Collection chinoise et le 1*" de la Collection palie. 
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En quel lieu les jataka? En quel lieu les vaipulya? En quel 
lieu les avadana? En quel lieu les adbhutadharma? En 
quel lieu les wpadesa? O Ananda, en que! lieu le Buddha 
a-t-il prononcé la Corbeille des Auditeurs (Sravaka-pitaka)? 
En quel lieu le Buddha a-t-il prononcé la Corbeille des 
Pratyeka Buddha # # (Pratyeka-buddha-pitaka)? En 
quel lieu le Buddha a-t-il prononcé la Corbeille des P’ou- 
sa (Bodhisattva-pitaka)? O Ananda, ces bhiksu t’ayant 
alors interrogé ainsi, voici comment tu devras répondre: 
C’est ainsi que j'ai entendu; une fois, le Buddha résidait au 
royaume de Magadha et, sous l’arbre de bodhi, i] venait de 
réaliser le Correct-éveil (samyaksambodhi)... C’est ainsi 
que j’ai entendu; une fois, le Buddha résidait dans la ville 
de Kte-ye {In Hh (Gaya)... » 


III 


Extrait du P’ou-sa tch’ou Vai king. 


Le récit suivant du Premier Concile, nettement mahaya- 
niste, est tiré dun « Vaipulya-sutra sur la descente du 
Bodhisattva quittant le ciel des Tusita pour s’incarner 
dans le sein de sa mére » * pe @& #8 Gh Fe ME ah HE AG BER 
%  (Tok., XI, 10, p. 61° et suiv.). Ce sutra en 7 chapitres ' 
et 38 sections a été traduit entre 384 et 417, sous la dynastie 
des Ts’in postérieurs, par un sramana de Leang-tcheou, 
nommé Tchou Fo-nien & fi 7. Il a été catalogué par 
Nanjio sous son titre abrégé : P’ou-sa tch’ou tai king 3 
be BE AG RE (Nanjio n° 433). 

Le principal intérét de ce fragment est de nous donner 
Yinventaire d’un Canon mahayaniste en huit pitaka que 
nous ne connaissons pas autrement. La premiére Corbeille 
de ce Canon était précisément formée par le Sutra de la 
Descente du Bodhisattva, d’ov nous avons tiré ce récit du 


Premier Concile. 


1. {La division en 7 ch. est celle de |’édition de Corée, mais la division en 
5 ch., indiquée par Nanjio, est également ancienne, car on la trouve déja 
dans un des manuscrits rapportés de Touen-houang par sir Aurel Stein, — 
P. Pelliot.] 


‘En ce temps-la, sept jours et sept nuits apres que le 
Buddha fut entré dans |’Extinction (nirvdna), le Grand 
Kasyapa dit aux 500 Arhat : « Frappez le gandi pour réunir 
l’Assemblée. Vous, les 500, rendez-vous dans les dix direc- 
tions, vers les mondes de tous les Buddha. Tous ceux qui 
ont obtenu l'état d@Arhat, les six pénétrations surnatu- 
relles et la perception nette, rassemblez les au complet dans 
ce Jambudvipa et qu’ils viennent (prés du lieu situé) entre 
les deux arbres jumeaux. (Dites leur :) « Le Buddha Sakya- 
muni a maintenant quitté la vie et est entré dans le part- 
nirvana. La crémation terminée, ona élevé des stiipa formés 
des sept substances précieuses. Voici qu’on réunit l’Assem- 
blée pour pouvoir publier le véritable (?) « corps de Loi » 
(dharmakaya) dont la nature est sublime. « Vous tous, 
hatez-vous de les réunir pour écouter et recueillir les paroles 
cachées et excellentes. » 

Alors les 500 Arhat, ayant recu les instructions du Grand 
Kasyapa, grace a leur puissance magique (rddhipada), dans 
le temps quil faut & un homme pour replier le bras tendu, 
parvinrent dans les dix directions aux tch’a-tou #i) + 
([Buddhalksetra) nombreux comme les sables du Gange. 
Ils réunirent les Arhat, et il se trouva une multitude de 
804.000 individus qui vinrent s’assembler dans le monde de 
la patience 7% (sahaloka) pour écouter et recevoir les 
Paroles de Ja Loi. 


1. Cf. Tripif., éd. Tok., XI. 10, p. 97> col. 12. 
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Kn ce temps-la, Kasyapa, voyant que l’Assemblée s’était 
réunie, dit a Upali: « Vous étes le wei-na #¢ #8 (karma- 
dana). Appelez Ananda pour qu’il descende. » Alors il 
recut cet ordre, appela, fit descendre Ananda (et lui dit) : 
« Vous étes le serviteur du Buddha. Maintenant vous avez 
de grands torts envers nous. En avez-vous conscience ? » 
Ananda dit au Grand Kagyapa: « Ne recherchez pas quels 
torts graves j’ai envers la sainte Assemblée. » Kagyapa dit 
a Ananda: « Qu’est-ce a dire, 6 Ananda? Le Buddha a pro- 
noncé ces paroles sacrées : « Si quelqu’un a obtenu la Voie, 
état d’Arhat, les six pénétrations surnaturelles et la per- 
ception nette, est versé et appliqué dans la pratique des 
quatre pouvoirs magiques (rddhipada), il peut rester vivant 
pendant le reste du kalpa. » Pourquoi es-tu resté silencieux 
et n’as-tu rien répondu au Buddha? » Alors Anuruddha fit 
sortir Ananda. 

Un instant aprés, il fit comparaitre Ananda en présence 
(de Assemblée). En rappelant des choses anciennes, on 
réprimanda Ananda. Alors Ananda. l’esprit troublé, se dit 
en lui-méme: « Il n’y a pas longtemps que le Buddha s’est 
éteint et l’on me fait honte ainsi! » Alors il pensa aux qua- 
tre soutiens de la pensée (smrtyupasthana), aux quatre 
rejets de la pensée (prahana), aux quatre pouvoirs magi- 
ques (rddhipdda), aux cinq organes des sens (indriya), aux 
cing forces (bala), aux sept (pensées de la) Bodhi (bodhyan- 
ga), aux huit (parties de la) Voie (arydastangamarga). I 
discerna l’origine de la douleur, son accumulation, sa des- 
truction et le fruit dela Voie. Alors, en présence de |’ Assem- 
blée, il devint Arhat. Ses impuretés furent supprimées; 
clairement, il eut la grande intuition. La sainte Assemblée 
dit: « C’est bien! » et les deva approuverent en chantant. A 
ce moment, la terre trembla six fois. Les deva répandirent 
des fleurs, firent entendre une musique harmonieuse (et 
dirent) : « Sa forme et son corps sont entrés dans |’Extinc- 
tion (nirvana). Le corps de Loi (dharmakaya) parait dans le 
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monde. II fait prospérer les étres vivants et nombreux sont 
ceux qui en profitent. » 

Alors on fit monter Ananda sur un siége élevé, formé des 
sept substances précieuses. Kasyapa dit 4 Ananda : « La 
Loi que le Buddha a énoncée (répéte-la) mot pour mot, et 
fais en sorte qu'il n’y ait pas de lacune. Que la Corbeille des 
Bodhisattva soit rassemblée en une Collection. Que la Cor- 
beille des Auditeurs (srdvaka) soit rassemblée en une Col- 
lection. Que la Corbeille des Reglements et défenses forme 
aussi une Collection. » 

Alors Ananda, élevant la voix, proclama: « C’est ainsi que 
j'ai entendu; une fois... » Et il dit en quel lieu se trouvait 
le Buddha. 

Kasyapa et la totalité de la sainte Assemblée laisserent 
tous tomber leurs larmes; ils pleuraient de compassion et 
ne pouvaient se contenir : « Heélas! (disaient-ils) la vieil- 
lesse et la mort sont comme des illusions, comme des appa- 
ritions magiques. Hier nous voyions le Buddha. Aujour- 
d’hui on nous répete ses paroles pour que nous les enten- 
dions. » 

Parmi les Paroles sacrées qui furent tout d’abord énon- 
cées, la Corbeille de la Descente (du Bodhisattva) Ag 44‘ fut 
la premiére. La Corbeille Milieu-obscurité ra & (Antard- 
bhava)’ fut la seconde. La Corbeille des Mahadyana-vai- 
pulya (sutra) fut la troisieme. La Corbeille des Réglements 
et défenses fut la quatriéme. La Corbeille des dix stages des 
Bodhisattva -- {— (Dasabhumika)* fut la cinquiéme. Le 
Tsa-tsang fut la sixiéme. La Corbeille du Foudre ( Vaj- 
rapitaka) fut la septieme. La Corbeille des Buddha fut 


1. La Corbeille de la Descente du Bodhisattva n’est autre que le sitra 
d’ot nous avons tiré ce récit du Premier Concile. 

2. L’Antara-bhava-sitra (Tok , XI, 10, p. 98° et suiv.; Nanjio n* 463) a 
été traduit en chinois par Tchou Fo-nien entre 384 et 417. 

3. Le Dasabhiimika-sitra se présente tantot isolément, tant6t comme un 
des éléments de la grande collection Avatamsaka. I est clair quwil était 
isolé dans le Canon dont nous avons ici un inventaire. 
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la huitiéme. Cela forma la totalité des préceptes (dharma) 
et Paroles sacrées (king) du Buddha Sakyamuni. 

Le huitiéme jour du deuxiéme mois‘ il devint Buddha. 
Le huitiéme jour du deuxiéme mois il fit tourner la roue de 
la Loi. Le huitieme jour du deuxieme mois il soumit Mara. 
Le huitiéme jour du deuxieme mois il entra dans le parinir- 
vana. 


1. Sur l’alternance : 8° jour du 2* mois ou du 4° mois selon les diverses 
écoles, cf P. Pelliot, dans T’oung Pao, 1919, pp. 337-339, 341-342, 343. 
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-- DEUXIEME PARTIE 
Le Concile Dupebs les Vinays 


CHAPITRE I 


Le récit du Concile dans le Cullavagga pali 
et le Vinaya des Mahisasaka. 


Parmi les récits du premier Concile contenus dans les 
traités de Discipline, celui du Vinaya des Mahisasaka pré- 
sente des affinités particulieres avec la XI° section du 
Cullavagga pali. C’est pourquoi nous avons réuni les deux 
textes dans ce chapitre. Les probleémes importants que 
souléve leur comparaisen seront étudiés dans la Troisiéme 
Partie. 

La XI° section du Cullavagga est commentée au début 
de plusieurs atthakatha : Samantapdsadika, Sumangala- 
vildsini. Pour |’étude du récit du Concile contenu dans ces 
atthakathd, on a intérét a s’aider de la tika Sdratthadipani, 
de la version chinoise de Samantapasadika (Nanjio, n° 1125), 
et d’un passage paralléle dans Paramatthajotika, I, p. 11-13. 
Dipavamsa et Mahdvamsa fournissent en outre des témoi- 
enages assez aberrants sur les traditions des Sthavira rela- 
tives au premier Concile. ; 

Le Mi-cha-sai pou wou fen liu He 30 MH A Zh FE ou 
« Vinaya en cing parties de l’Ecole Mahigasaka » (Nanjio, 
n° 1122; cf. Pr. Ch. Bagchi, Le Canon bouddhique en Chine, 
I, p. 363-4) a été traduit en 423-4 par Buddhajiva, maitre 
de Vinaya du Cachemire, assisté de plusieurs religieux et 
lettrés. L’original avait été apporté de Ceylan par Fa-hien. 


Cullavagga, XI 


1. ‘Alors le Vénérable 
Maha-Kassapa dit aux bhik- 
khu: « Or donc, freres, un 
jour je suivais la grand’- 
route de Pava a Kusinara, 
accompagné d’une grande 
confrérie (samgha) de bhik- 
khu au nombre de cing 
cents. Alors, fréres, quit- 
tant la route, je m/assis 
auprés d'un Po ce 
moment, un ascéte nu (q@i- 
vaka) qui avait ramassé a 
Kusinara une fleur de man- 
darava* suivait la grand’- 
route vers Pava. De loin, 
freres, j’apercus cet ascete nu 
qui s’approchait et, layant 
vu, je dis 4 cet ascéte nu: 
« Frere, tu connais notre 
Maitre? — Certes, frére, je 


arbre. 


Vinaya des Mahisasaka 
(Tripit., éd. Tok., XVI, 2, p. 68°) 

4. En ce temps-la, peu 
de temps apres le nircdna 
du Bhagavat, le Grand Ka- 
Syapa était & Vaisali aupres 
de l’Etang du Singe, dans la 
salle de délibérations du Pa- 
villon & étages (kufagara), 
accompagneé d’un grand sam- 
gha de bhiksu au nombre 
de cing cents,~ qui tous 
étaient arhat a l’exception 
d’ Ananda’. Il ditaux bhiksu: 
« Autrefois, comme je me 
dirigeais du royaume de 
Po-sun (Papa)* vers la ville 
de Kusi(nara), j’appris, sur 
le chemin entre ces deux 
pays, que le Buddha-Bha- 
gavat était entré dans le 
pariniroana. Le coeur perce, 
je ne pouvais me ressaisir. » 


1. Le récit commence en pali d'une maniére abrupte et sans niddna. Au 
contraire, le Vinaya des Mahisasaka situe la seéne & Vaisali. 

2. Cette attitude n'est pas fortuite. Un texte jaina, lAupapatika satra 
nous apprend que certains Ajiviya (pali @/ieaka) portaient habituellement 
une fleur de lotus (wppala) ; édit. I. Leumann, p. 14 et § 120.1] est vrai que 
notre @ivaka porte une fleur de manddrava, mais on peut admettre que le 
parfum de la fleur de lotus servait & écarter les influences malignes et que 
ce résultat pouvait dtre encore mieux réalisé au moyen dune fleur céleste. 

3. Po-sun est généralement un nom de Mara «le Mauvais». Il désigne 
ici la ville appelée en pali Pava et permet de restituer pour elle un nom 
dialectal Papa, Ci, Le Parinircdpa et les Funérailles du Buddha, p. 53, n. 


CULLAVAGGA ET VINAYA MAHISASAKA 


le connais; il y a sept jours 
aujourd’hui que le samana 
Gotama s’est éteint; c’est a 
cette occasion que jai ra- 
massé cette fleur de manda- 
rava. » 

Parmi les bhikkhu non 
encore délivrés des passions 
qui se trouvaient la, les uns 
pleurent en tendant les 
bras ; d’autres renversés tom- 
bent a terre, se roulent sur 
le sol: « Trop tot, pensent- 
ils, le Bienheureux s'est 
éteint; trop tot le Sugata 
s'est éteint; trop tot ’CHila 
disparu du monde. » Quant 
aux bhikkhu délivrés des 
passions, recueillis et cons- 
cients, ils se résignent (en 
pensant) : « Les composés 
sont impermanents; com- 
ment pourraient-ils (n’étre 
pas détruits) ? » 

Alors, fréres, je dis ceci 
aux bhikkhu: « Assez, fréres, 
ne pleurez pas; 
lamentez pas. Fréres, le 
Bienheureux n’a-t-il pas au- 
trefois déclaré : « Il est dans 
la nature de tout ce qui est 
cher et agréable que nous 
en soyons séparés, privés, 
éloignés. » Puisque tout ce 
qui est né, produit, com- 


he vous 
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Dans les villages, parmi 
les bhiksu, bhiksunt, updsaka 
et updstka, les uns tom- 
baient a terre, d’autres se 
roulaient sur le sol, tous se 
lamentaient et criaient : «Oh! 
combien vite! Hélas! avec 
quelle rapidité le monde 
est devenu vide! |’Quil du 
monde s’est éteint. » 
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posé est par nature voué a 
la destruction, comment se- 
rait-il possible que des étres 
ne fussent pas détruits? Une 
telle condition est irréali- 
sable. » 


2. En ce temps-la, fréres, 
ce méme Subhadda, qui 
avait embrassé la vie reli- 
gieuse dans sa vieillesse, était 
assis dans cette compagnie. 
Alors, fréres, ce Subhadda, 
qui avait embrassé la vie 
religieuse dans sa vieillesse, 
dit aux bhikkhu : « Assez, 
fréres, ne pleurez pas; ne 
vous lamentez pas; nous 
sommes enfin délivrés de ce 
grand samana. Nous étions 
excédés de ses observations : 
« Ceci vous est permis; ceci 
ne vous est pas permis. » 
Nous ferons désormais ce qui 
nous plaira; nous ne ferons 
pas ce que nous ne voudrons 
pas faire. » 


3. (Kassapa ajouta)' : 
« Eh bien! fréres, si nous 
chantions ensemble la Loi 
(dhamma) et la Discipline 
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2. Or, Po-nan-t’o fF ¥# 
Be (Upananda), qui m’avait 
précédé en ce lieu, arrétait 
les gens en leur disant 
« Cet dyusmat (le Buddha) 
disait toujours : « Faites ceci, 
ne faites pas cela. » Nous 
sommes maintenant délivrés 
de ce tourment. Calmez- 
vous; il ne s’opposera plus 
a ce que vous ferez. A quoi 
bon vous lamenter ensem- 
ble? » 


3. En entendant ces pa- 
roles, mon chagrin redoubla. 
«Bien que le Buddha soit 
entré dans le nirvana, dis-je, 


1. Pour rendre plus clair le début de ce récit, j'ai ajouté au début du Sei 
« Kassapa ajouta », et au début du § 4: «les bhikkhu dirent ». Ces additions 
m'étaient d’ailleurs fournies par Samantapds. : p. 6, 1. 1 et 6. 
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(vinaya) avant que le mal 
ne se répande et que le bien 
ne soit mis a l’écart, avant 
que l’indiscipline ne se ré- 
pande et que la discipline ne 
soit mise al’écart, avant que 
les méchants ne soient forts 
et que les bons ne soient 
faibles, avant que les indis- 
ciplinés ne soient forts et 
que les disciplinés ne soient 
faibles. » 


4. (Les bhikkhu dirent) : 
« Que le révérend thera 
choisisse donc des bhik- 
khu.» Alors le Vénérable 
Maha-Kassapa choisit cinq 
cents arahat moins un. Les 
bhikkhu dirent au Véné- 
rable Maha-Kassapa @ 


«O 
Révérend! le Vénérable 


137 


le Vinaya' demeure. Nous 
devons unir nos efforts pour 
le rassembler. Empéchons 
Upananda et les autres de 
fonder une confrérie séparée 
et de détruire ainsi la Loi 
correcte.» Les bhiksu ap- 
prouverent tous et dirent a 
Kasyapa’* : « Ananda a tou- 
jours servi le Bhagavat ; (son 
esprit) est perspicace et pé- 
nétrant, il est to-wen (bahu- 
sruta) et retient comple- 
tement les Corbeilles de la 
Loi. Il faut maintenant |’au- 
toriser 4 rester parmi ceux 
qui vont rassembler le Vi- 
naya. )) 


4. Kasyapa dit : « Ananda 
est encore au stage*® de 1’é- 
tude. Il lui arrive d’agir par 
désir (chanda), haine (dve- 
sa), aveuglement (moha) et 
crainte (bhaya)‘; il ne faut 
pas le tolérer (parmi nous). » 


1. Noter qu’en chinois, dans tout ce paragraphe, il n’est question que du 
Vinaya et non, comme en pali, du Dhamma et du Vinaya. Il semble qu’ici 
les tendances vinayistes des Mahisasaka soient encore plus accentuées que 
celles des Sthavira. Cf. aussi les §§ 7 et 8 du méme récit. 

2. Il faudrait «et me dirent », puisque le récit est placé dans la bouche 


de Kasyapa. 


3. Le mot que je traduis par «stage » est en chinois : 


fi, «terre »; skr. 


bhimi. Sur'la sekkha bhami, cf. Childers, Dict., s. v. 


4. Ce sont les quatre agate. 
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Ananda, bien qu’ilsoit encore 
au stage de l'étude (sekha), 
ne peut tomber dans le 
péché (agatr) par désir, hai- 
ne, aveuglement ou crainte; 
et, auprés du Bienheureux, 
ila largement acquis la con- 
naissance de la Loi et de la 
Discipline. Que le révérend 
thera choisisse donc Anan- 
da. » Alors, le Vénérable 
Maha-Kassapa choisit le Vé- 
nérable Ananda. 
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Or Ananda se trouvait a 
Vaisali. Jour et nuit il pré- 
chait constamment la Loi 
aux quatre assemblées (de 
fidéles). La multitude allait 
et venait presque aussi (nom- 
breuse) que lorsque le Bud- 
dha vivait encore. 


5. Il y eut un bhiksu de 
Vrji qui, dans le pavillon, 
s'assit en dhydna. A cause 
du tumulte il ne put attein- 
dre le samadhi de la déli- 
vrance (vimoksa). Il fit cette 
réflexion: «Ananda est main- 
tenant au stage de l'étude. 
Il faut qu’il fasse ce qui est a 
faire pour obtenir (l'état d’ar- 
hat), et il ne le fera pas en 
restant constamment dans le 
vacarme et (au bruit) des ba- 
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1. Cf. Samyutta, I, p. 199. 


vardages. » tant entré dans 
la contemplation, il vit qu’ A- 
nanda ferait ce qui est a faire. 
Puis il fit cette réflexion : 
«Je vais maintenant lui dire 
comment se détacher des 
choses (dharma) pour que, 
grace (a cet avis), il com- 
prenne. » Alors il se rendit 
aupres d’ Ananda et lui récita 
cette gatha' : 
Dans un lieu _paisible, 
assieds-toi sous unarbre, 
lesprit fixé sur le nir- 
cand. 
Médite sans distraction. 
A quoi bon les longs dis- 
cours? 


6. Les bhiksu dirent aussi 
a Ananda : 

« Il te faut rapidement 
faire ce qui est 4 faire. Le 
erand Kasyapa désire main- 
tenant rassembler le Vinaya 
et la Loi (dharma), et il ne 
t’autorise point a rester par- 
mi ceux (qui en sont char- 
gés).» Ananda,ayant entendu 
la gatha récitée par le bhik- 
su de Vrji et ayant appris 
que Kasyapa ne l’autorisait 
pas a rester parmi ceux qui 
rassembleraient le Vinaya, 


68> 
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5. Alors les thera bhikkhu 
eurent cette pensée : « OU 
allons-nous chanter ensem- 
ble la Loi et la Discipline? » 
Alors les thera bhikkhu eu- 
rent cette pensée : « A Ra- 
jagaha, la chére est abon- 
dante et nombreux sont les 
gites. Si, résidant & Rajagaha 
pendant la saison des pluies, 
nous y chantions ensemble 
la Loi et la Discipline sans 
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marcha de long en large 
avec zele pendant le début, 
le milieu et la derniére partie 
de la nuit; il réfléchit, aper- 
cut de loin la Délivrance, 
mais ne réussit pas a l’attein- 
dre. Quand la derniére partie 
de la nuit fut écoulée, le 
corps brisé de fatigue, il vou- 
lut se coucher un peu. Alors 
que sa téte n’avait pas encore 
touché JVoreiller, soudain, 
ses courants furent épuisés. 


7. Les bhiksu, layant su, 
dirent 4 Kasyapa ; « Ananda, 
la nuit derniére, a obtenu la 
Délivrance. I] faut mainte- 
nant l’autoriser a siéger par- 
mi ceux qui yont rassembler 
le Vinaya. » Kasyapa l’auto- 
risa aussitot. 


8. Alors Kasyapa eut cette 
pensée «Grande est la 
quantité daliments, de cou- 
ches et de literie nécessaire 
pour distribuera ceux quiras- 
sembleront le Vinaya. C’est 
seulement 4 Rajagrha quil y 
en aura en quantité suffisante 
pour en distribuer (a tous). » 
Alors il fit cette proclama- 
tion au milicu du samgha : 
« Les cing cents arhat ici 
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que d’autres bhikkhu puis- 
sent résider 4 Rajagaha pen- 
dant la saison des pluies ? » 

Alors le Vénérable Maha- 
Kassapa proposa cette résolu- 
tion a l’assemblée : « Fréres, 
que l’assemblée m/’écoute ! 
Si Passemblée le juge oppor- 
tun, qu’elle autorise ces cing 
cents bhikkhu a résider a 
Rajagaha pendant la saison 
des pluies et a chanter en- 
semble la Loi et la Discipline 
sans que d’autres bhikkhu 
puissent résider a Rajagaha 
pendant la saison des pluies. 
Telle est la résolution. Fré- 
res, que l’assemblée m’é- 
coute! L’assemblée autorise 
ces cing cents bhikkhu a ré- 
sider pendant la saison des 
pluies a Rajagaha et a chanter 
ensemble la Loi et la Dis- 
cipline, sans que d’autres 
bhikkhu puissent résider a 
Rajagaha pendant la saison 
des pluies. Quiconque, par- 
miles Vénérables, approuve 
le choix de ces cing cents 
bhikkhu afin que, résidant a 
Rajagaha...., qu’il se taise. 
Quiconque n’approuve pas, 
quil parle. Ces cing cents 
bhikkhu sont autorisés par 
Vassemblée & chanter ensem- 
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présents doivent se rendre a 
Rajagrha pour y passer la 
saison des pluies et nul autre 
ne peut s’y rendre. » 


142 


ble la Loi et la Discipline. 
Approuyé.... compris. » 


7. Alors les thera bhikkhu 
se rendirent a Rajagaha pour 
chanter ensemble la Loi et 
la Discipline. Et les thera 
bhikkhu eurent cette pen- 
sée: « Freres, le Bienheureux 
a recommandé de réparer 
les dégats. Fréres, si nous 
réparions les dégats pendant 
le premier mois (de la saison 
des pluies) et que, réunis 
pendant le mois du milieu 
(de la saison des pluies), nous 
chantions ensemble la Loi 
et la Discipline?» Alors les 
thera bhikkhu, pendant le 
premier mois, réparérent les 
dégats. 


8. Alors le Vénérable 
Ananda (pensa) : «C’est de- 
main la réunion; il ne con- 
vient pas que j’y aille, moi 
qui suis encore au stage de 
’étude.» Ayant done passé 
la plus grande partie de la 
nuit dans la méditation rela- 
tive au corps (kayagata sati), 
(il se dit) & Vaurore: «Je 
vals me coucher»; et il se 
courba; dans Vinstant ov, 
sa téte n’ayant pas encore 
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9. Quand il eut fait cette 
injonction, les cinq cents 
arhat se rendirent a la ville 
de Rajagrha. Au premier 
mois de été, ils réparérent 
les cellules et la literie. Au 
deuxiéme mois, ils se livré- 
rent aux méditations sur la 
Délivrance. A partir du troi- 
siéme mois,ils s'assemblérent 
tous en un méme lieu. 
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touché loreiller, ses pieds 
avaient quitté le sol, son 
esprit, détaché du monde, fut 
libéré des courants (dsava). 
Et le Vénérable Ananda, 
étant arahat, se rendit a 
Vassemblée’. 


9. Alors le Vénérable Ma- 
ha-Kassapa proposa a l’as- 
semblée cette résolution 
« Fréres, que l’assemblée 
m’écoute! Si l’assemblée le 
juge opportun, j interrogerai 
Upali sur la Discipline. » 
Le Vénérable Upali proposa 


a& l’assemblée cette résolu-_ 


tion : «Fréres, que l’assem- 
blée m’écoute! Si ’assemblée 
le juge opportun, je répon- 
drai aux questions du Véné- 
rable Maha-Kassapa sur la 
Discipline. » 
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10. Alors Kasyapa pro- 
posa au samgha cette réso- 
lution? : «O Révérends! Que 
le samgha écoute! Je vais 
maintenant dans le samgha 
interroger Upali sur le Sens 
du Pi-ni (Vinaya). Si le 
samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 
tience et écoute! Telle est la 
résolution. » 

‘Alors Upali proposa éga- 
lement au samgha cette ré- 
solution : « O Révérends! 
Que le samgha écoute! Je 
vais maintenant répondre 
(aux questions de) Kasyapa 
sur le Sens du Vinaya. Si le 
samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 


1. Cette derniére phrase a été omise dans la traduction de Rhys Davids 


et Oldenberg. 


2. On pourrait traduire plus simplement : 


Kasyapa dit au samgha.... 


mais il ne paratt pas douteux que l’original portait l’équivalent de la formule 
palie : samgham ndpest, qui a dans ces textes une valeur technique et qu’on 
peut traduire : proposa au samgha cette résolution. J’ai done adopté la méme 


formule en traduisant le texte chinois. 


144 


Alors le Vénérable Maha- 
Kassapa dit au Vénérable 
Upali : «Frere Upali, oti le 
premier parajika a-til été 
promulguée? — A Vesali, 6 
Révérend ! — Concernant 
qui? — Concernant Su- 
dinna, fils de Kalanda. — A 
propos de quoi ? — A propos 
de la fornication. » Ainsi le 
Vénérable Maha-Kassapa 
demanda au Vénérable Upali 
objet du premier pardyika, 
Yoccasion, l’individu, le pré- 
cepte (principal), les pré- 
ceptes secondaires, la culpa- 
bilité, la non-culpabilité. 


« Frere Upali, oti le second 
pargtka a-t-il été promul- 
gué? — A Rajagaha, Révé- 
rend! — Concernant qui? 
— Dhaniya, le potier. — A 
propos de quoi? — Prendre 
ce quin’a pas été donné. » 


Ainsi le Vénérable Maha- 
Kassapa demanda au Vé- 
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tience et écoute! Telle est la 
résolution. » 

Kasyapa interrogea aus- 
sitot Upali : « En quel heu 
le Buddha a-t-il promulgué 
la premiere défense? » Upali 
répondit que c’était a Vai- 
sali. 

Kasyapa demanda encore: 
« A cause de qui l’a-t-il pro- 
mulguée? » Upali répondit : 
« A cause de Stu-t’i-na 78 
fe JH) (Sudinna), le fils de 
Kia-lan-t’o 3 Hj Pe (Ka- 
landa). » 

(Kasyapa) demanda en- 
core : «A propos de quoi I’a- 
t-il promulguée? » (Upali) 
répondit : « A propos de la 
fornication. » 

(Kasyapa) 
core : 


demanda_ en- 
« L’a-t-il promulguée 
une deuxieme fois? » Upali 
répondit: « Oui, (parce qu'un) 
bhiksu avait forniqué avec 
un singe. » 

Kasyapa demanda encore : 
«En quel lieu a-t-il pro- 
mulgué la deuxiéme dé- 
fense? » (Upali) répondit 
« A Rajagrha. » (Kasyapa) 
demanda encore : « A cause 
de qui l’a-t-il promulguée ? » 
(Upali) répondit : « A cause 
de Ta-ni-tch’'a 3 Jal it 
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nérable Upali Vobjet du 
deuxiéme pdrajika, Vocca- 
sion... la non-culpabilité. 


«Frere Upali, -ot le troi- 
sieme pardjtka a-t-il été pro- 
mulgué? — A Vesali, Ré- 
vérend! — Concernant qui? 
— De nombreux bhikkhu. 
== A propos de quoi? — 
(Le meurtre) d’étres hu- 
mains). » Ainsi le Vénérable 
Maha-Kassapa demanda au 
Vénérable Upali l’objet du 
troisieme parayika, Vocca- 
sion... la non-culpabilité. 

« Frére Upali, ot le qua- 
trieme pardjika a-t-il été 
promulgué? — A Vesali, 
Révérend! — Concernant 
qui? — Les bhikkhu de- 
meurant au bord de la ri- 
viere Vaggumuda. — A pro- 
pos de quoi ? — (S’attribuer) 
des qualités surhumaines. » 
— Ainsi le Vénérable Maha- 
Kassapa demanda au Véné- 
rable Upali objet du qua- 
trieme parayika, occasion... 
la non-culpabilité. De cette 
maniére, il l’interrogea sur 
les deux Vinaya et & chaque 
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(Dhanistha?). » (Kasyapa) 
demanda encore : « A propos 
de quoi l’a-t-il promulguée. » 
(Upali) répondit : « Parce 
qu’on avait volé les biens du 
roi P’ing-cha jf 7% (Bimbi- 
sara). » 

Kasyapa demanda encore : 
« In quel lieu a-t-il promul- 
gué la troisicme défense? » 
(Upali) répondit : « A Vai- 
sali. — A cause de qui? — 
A cause de nombreux bhi- 
ksu. — A propos de quoi 
l’a-t-il promulguée? — A 
propos du meurtre. » 


Kasyapa demanda encore : 
«En quel lieu a-t-il pro- 
mulgué la quatrieme dé- 
fense? — A Vaisali. — A 
cause de qui? — A cause 
des bhiksu de la riviére P’o- 
kieou-mo YE AR WE (Valgu- 
muda). — A propos de quoi 
’a-t-il promulguée? — A 
propos du fait de s’attribuer 
faussement des qualités sur- 
humaines. » 

Kasyapa, ayant ainsi posé 
des questions sur le Vinaya 
tout entier, fit dans le sam- 
gha cette proclamation ; 
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question le Vénérable Upali 
répondit. 


10. Alors le Vénérable 
Maha-Kassapa proposa & 
lassemblée cette résolution : 
« Fréres, que l'assemblée 
m’écoute! Si l’assemblée le 
juge opportun, j’interrogerai 
Ananda sur la Loi (dham- 
ma).» Le Vénérable Ananda 
proposa a l’assemblée cette 
résolution : (Que la vénérable 
assemblée m’écoute! Si l’as- 
semblée le juge opportun, 
je répondrai aux questions 
du Vénérable Maha-Kassapa 
sur la Loi. » 


Alors le Vénérable Maha- 
Kassapa dit au Vénérable 
Ananda: «Frére Ananda, ou 
le Brahamajala a-t-il été 
prononcé? — O Révérend! 
entre Rajagaha et Nalanda, 
au pavillon royal d’Amba- 
latthika. — Concernant qui? 
— Lascete errant Suppiya 
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« Ceci est le Vinaya des 
bhiksu; ceci est le Vinaya 
des bhiksuni. Réunis, ils 
constituent la Corbeille du 
Vinaya (Vinayapitaka). » 


41. Kasyapa proposa en- 
core au samgha cette réso- 
lution : «O Révérends! Que 
le samgha écoute! Je vais 
maintenant dans le samgha 
interroger Ananda sur le 
Sens des sieou-to-lo {& 4 At 
(sutra). Si le samgha le juge 
opportun, que le samgha 
prenne patience et écoute! » 

Ceci dit, Ananda dit aussi 
au samgha : «O Révérends! 
Que le samgha écoute! Je 
vais maintenant répondre 
(aux questions) de Kasgyapa 
sur le Sens des Sutra. Si le 
samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 
tience et écoute! » 

Ceci dit, Kasyapa inter- 
rogea aussitét Ananda en ces 
termes : « En quel lieu le 
Buddha a-t-il préché le su- 
tra Un-et-plus (2kottara) ? 
Itn quel lieu a-t-il préché le 
sutra Dix-et-plus (Dasotta- 
ra)? Le sutra Grande-Cause 
(Mahanidana)? Les sutra 
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et le jeune brahmane Brah- 
madatta. — A propos de 
quoi?...» Ainsi le Vénéra- 
ble Maha-Kassapa demanda 
au Vénérable Ananda I’occa- 
sion du Brahmajdla et lui 
demanda l’individu. 


«Frére Ananda, oti le Sd- 
mannhaphala a-t-il été pro- 
noncé? —A Rajagaha, Révé- 
rend, dans le verger de man- 
guiers de Jivaka. — En com- 
pagnie de qui? — En com- 
pagnie d’Ajatasattu, le fils 
de la Vedehi. » Ainsi le Vé- 
nérable Maha-Kassapa de- 
manda au Vénérable Anan- 
da occasion du Sdmafiia- 
phala et lui demanda l’indi- 
vidu. De cette maniére il 
l'interrogea sur les cing nt- 
kdya et a chaque question 
le Vénérable Ananda répon- 
dit. 
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Cheu %€ (Sakra?), Seng- 
kt-o (% ik BE (Samgita ?)? 
Le sutra Sramana- Fruit 
(Sramanyaphala)? Le su- 
tra Brahma-troubler (Brah- 
macdla)? Quels sutra furent 
préchés a propos de bhiksu ? 
Lesquels & propos de bhik- 
sunt, @updsaka, dupasika, 
de dieux, de déesses? » 


12. Ananda répondit en 
les récitant tous conformé- 
ment aux paroles du Buddha. 
Kasyapa,l’ayant ainsi inter- 
rogésur l’ensemble des suira, 


fit cette proclamation dans le 


samgha : « Voici les sutra 
longs; ils sont maintenant 
réunis en une Collection qui 
est nommée l’Agama Long 
(Dirgha). Voiciles sutra qui 
ne sont ni longs ni courts; 
ils sont maintenant réunis 
en une Collection qui est 
nommée |’Agama Moyen 
(Madhyama). Voiciles sutra 
Mélangés qui ont été pré- 
chés pour les bhiksu, les 
bhiksuni, les updsaka, les 
updsikd, les dieux, les dées- 
ses. Ils sont maintenant réu- 
nis en une Collection qui 
est nommée l’Agama Mé- 
langé (Samyukta). Voici les 
10 
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41. Alors le Vénérable 
Ananda _ s’adressa en ces 
termes aux thera bhikkhu: 
« O Réyérends! au moment 
de s éteindre, le Bienheureux 
m’a dit : O Ananda! aprés 
ma mort, que l’assemblée 
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préceptes (dharma) a com- 
mencer par ceux qui sont 
uniques, en s’élevant jus- 
qu’aux préceptes par Onze. 
Ils sont maintenant réunis 
en une Collection qui est 
appelée l’Agama de Un-et- 
plus (Ekottara). Les autres 
discours mélangés (fsa) sont 
maintenant réunis en une 
Collection qui est nommée 
le Ysa tsang'. La réunion 
(de ces Collections) est ap- 
pelée la Corbeille des Sutra 
(Sutrapitaka). Maintenant 
que nous avons rassemblé la 
Loi (dharma), désormais ce 
que le Buddha n’a pas pres- 
crit, il ne faut pas le pres- 
crire abusivement ; ce quila 
prescrit, il ne faut pas s’en 
écarter. Ce que le Buddha a 
enseigné, il faut l’apprendre 
avec zéle. » 


13. Ananda dit en outre 
& Kasyapa: «J’ai moi-méme 
entendu ceci de la bouche 
du Buddha. Apres mon 
parinirvana, si l’on veut 
abolir les défenses mineures 
et minimes, il est permis de 


1. lest probable que tsa tsang traduit ici ksudraka-agama, car le tsa 
tsang est ici inclus dans le Sitrapitaka. On a vu plus haut que dans 
d'autres canons le tsa tsang formait au contraire un pifaka distinct. 
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abolisse, si elle le désire, les 
préceptes mineurs et mi- 
nimes. — Frére Ananda, as- 
tu demandé au Bienheureux 
quels sont les préceptes mi- 
neurs et minimes? — O 
Révérends! Je n’ai pas de- 
mandé au Bienheureux quels 
sont les préceptes mineurs 
et minimes. » 
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les abolir.» Kasyapa deman- 
da aussitét : «Que veux-tu 
considérer comme défenses 
mineures et minimes ? » 
(Ananda) répondit qu'il l’i- 
gnorait. Kasyapa lui deman- 
da en outre pour quelle rai- 
son il lignorait. I] répondit : 
« Je n’ai pas interrogé le 
Bhagavat. — Pourquoi ne 
lavoir pas interrogé? — A 
ce moment-la, le Buddha 
souffrait dans sa chair, j’ai 
craint de l’importuner. » 
Kasyapa ditaprés examen : 
«En ninterrogeant pas le 


_ Buddha sur la signification 


de ces (paroles), tu as com- 
mis une (faute) duskria. Il 
faut que tu ales conscience 
de ta faute et que tu con- 
fesses tes torts. » 

Ananda dit: «O Révérend! 
Ce nest pas par manque de 
respect pour les défenses que 
je n’ai pas demandé la signi- 
fication de ces (paroles). J’ai 
craint d’importuner le Bha- 
gavat; c'est pourquoi je n’ai 
pas osé. Je ne vois point en 
cela ce qui caractérise une 
faute. Mais je me fie respec- 
tueusement a vous, 6 Révé- 
rend! et je dois maintenant 
confesser mes torts. » 
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Kasyapa, poursuivant son 
enquéte, dit 4 Ananda: «En 
cousant la samghati du Bha- 
gavat, tu y as posé le pied. 
Tu as commisainsi une faute 
duskrta. Il faut encore que 
tu aies conscience de ta faute 
et que tu regrettes tes torts. » 
Ananda dit : « Je n’ai pas 
manqué de respect envers 
le Buddha. Personne ne sou- 
tenait la frange’; c’est pour- 
quoi j’y ai posé le pied. En 
cela je ne vois point ce qui 
caractérise une faute; mais 
je me fie respectueusement a 
vous, 6 Révérend! et je dois 
maintenant confesser mes 
torts. » 

Kasyapa, poursuivant son 
enquéte, dit & Ananda : 
« Trois fois tu as prié le 
Bhagavat d’autoriser les fem- 
mes a sortir du monde dans 
la Loi correcte. Tu as com- 
mis une (faute) duskrta. Il 
faut encore que tu aies con- 
science de cette faute et 
que_tu confesses tes torts. » 
Ananda dit : «Je n’ai point 
manqué de respect envers la 
Loi. Mais Mahaprajapati 


i He: signifie habituellement « cordons ); je suppose qu'il désigne ici la 


frange du vétement constituée par un effilé analogue a celui des chales 
indiens. 
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Gautami a élevé le Bhagavat 
jusqu’a sa Grande sortie du 
monde (abhiniskramana ), 
lui permettant ainsi d’attein- 
dre la Grande Voie; il fallait 
récompenser ces mérites et 
c'est pourquoi j’ai prié trois 
fois (le Bhagavat). En cela 
je ne vois point ce qui ca- 
ractérise une faute, mais je 
me fie respectueusement a 
vous, 6 Révérend! et je dois 
maintenant confesser mes 
torts. » 

Kasyapa, poursuivant son 
enquéte, dit & Ananda 
« Quand le Buddha fut pres 
du nirvana, il révéla sa na- 
ture en te disant ceci: « Si 
quelqu’un aacquis les quatre 
sortes de pouvoirs magiques 
(rddhipada), il peut, s'il le 
désire, vivre pendant un 
kalpa ou pendant plus d’un 
kalpa. Le Tathagata a réa- 
lisé des modalités de con- 
templation 7% 7: incommen- 
surables. Et ainsi, par trois 
fois, il t’a parlé en te révé- 
lant sa nature. Tu n’as pas 
prié le Buddha de demeurer 
dans le monde pendant un 
kalpa ou pendant plus d’un 
kalpa; tu as commis une 
(faute) duskria. Il faut en- 
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core que tu aies conscience 
de cette faute et que tu con- 
fesses tes torts.» Ananda dit: 
«Ce n’est pas que je ne vou- 
lusse point prier le Buddha 
de demeurer longtemps (dans 
ce monde), mais Mara le 
Mauvais m/’offusquait l’es- 
prit. C’est pourquoi je me 
suis conduit ainsi. En cela 
je ne vois point ce qui carac- 
térise une faute, mais je me 
fie respectueusement a vous, 
6 Révérend! et je dois main- 
tenant confesser mes torts. » 

Kasyapa, poursuivant son 
enquéte, dit a Ananda : 
« Jadis, le Buddha t’a trois 
fois demandé de l’eau, et, 
cependant; tu ne lui en as 
point offert; tu as commis 
une (faute) duskrta. Il faut 
encore que tu aies conscience 
de cette faute et que tu 
confesses tes torts. » Ananda 
dit: «Ce n’est pas que je 
ne voulusse point lui en 
offrir. Il y avait alors en 
amont cing cents chars qui 
traversaient (le fleuve) a gué, 
et eau était trouble et im- 
pure. J’ai craint que (cette 
eau) ne lui fit mal, et c’est 
pourquoi je ne lui en ai 
point offert. In cela je ne 
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Quelques thera dirent 
«Hormis les quatre parda- 
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vois point ce qui caractérise 
une faute, mais je me fie . 
respectueusement a vous, 6 
Révérend ! et je dois main- 
tenant confesser mes torts. » 

Kasyapa, poursuivant son 
enquéte, dit a Ananda: « Tu 
as autorisé les femmes a 
vénérer les premieres les 
garira (du Buddha); tu as 
commis une (faute) duskrta. 
Il faut encore que tu aies 
conscience de cette faute et 
que tu confesses tes torts. » 
Ananda dit : « Je ne désirais 
pas que les femmes vénéras- 


_ sent les premiéres les sarira. 


J’ai craint que le soleil ne 
se couchat avant qu’on put 
entrer dans la ville. C’est 
pourquoi je les ai autorisées. 
En cela je ne vois point ce 
qui caractérise une faute, 
mais je me fie respectueuse- 
ment 4 vous, 6 Révérend ! 
et je dois maintenant confes- 
ser mes torts. » 

Ananda, parce qu’il se fiait 
respectueusement au Grand 
Kasyapa, confessa, au mi- 
lieu du samgha, six fautes 
duskrta. 


14. Kasyapa dit encore a 
Ananda : «Si nous considé- 


154 


jika, les autres préceptes 
sont mineurs et minimes. 
D’autres thera dirent 

« Hormis les quatre parajika 
et les trente samghddisesa, 
les autres préceptes sont mi- 
neurs et minimes. » D’autres 
thera dirent : « Hormis les 
quatre parayika, les trente 
samghddisesa et les deux 
aniyata, les autres préceptes 
sont mineurs et minimes. » 
D’autres thera dirent : « Hor- 
mis les quatre pardyjika, les 
trente samghadisesa, les 
deux antyata et les trente 
nissaggiya pacittiya, les 
autres préceptes sontmineurs 
et minimes. » D’autres thera 
dirent : «Hormis les quatre 
paratka, les trente samgha- 
disesa, les deux antyata, les 
trente nissaggtya pacittiya 
et les quatre-vingt- douze 
pacittiya, les autres pré- 
ceptes sont mineurs et mi- 
nimes.» D’autres thera di- 
rent : « Hormis les quatre 
parayika, les trente samgha- 
disesa, les deux antyata, les 
trente nissaggiya pacittiya, 
les quatre-vingt-douze pd- 
ciitiya et les quatre pdfide- 
saniya, les autres préceptes 
sont mineurs et minimes, » 
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rons comme défenses mi- 
neures et minimes les pré- 
ceptes de l'étude (s(ksapada), 
les autres bhiksu diront : 
« Méme les quatre pratide- 
Saniya sont aussi des dé- 
fenses mineures et minimes.» 
Si nous considérons que mé- 
me les quatre pratidesaniya 
sont des défenses mineures 
et minimes, les autres bhiksu 
iront plus loin et diront : 
« Méme les prayascittika 
Je wt PE sont des défenses 
mineures et minimes.» Si 
nous considérons que méme 
les prdayascittika sont des 
défenses mineures et mini- 
mes, les autres bhiksu di- 
ront : «Méme les naissar- 
gtka prayascittika sont des 
défenses mineures et mini- 
mes. » I] en résultera que les 
quatre assemblées (de fidéles) 
ne pourront entrer en con- 
templation. » 

Kasyapa dit en outre : 
«Si, sams savoir ce qui ca- 
ractérise les défenses mineu- 
res et minimes, nous les abo- 
lissons abusivement, la foule 
des hérétiques dira : « Les 
sramana Sakyaputra, leur 
Loi ressemble a la fumée. 
Lorsque leur maitre était 
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Alors le Vénérable Maha- 
Kassapa proposa a |’assem- 
blée cette résolution : « Fré- 
res, que l’assemblée m’é- 
coute! Il en est parmi nos 
préceptes qui concernent les 
laics. Les laics ont appris de 
nous que telles choses vous 
sont permisesa vous samana 
Sakyaputtiya et que telles 
choses ne vous sont point 
permises. Si nous abolissons 
les préceptes mineurs et mi- 
nimes, on dira: «Ils ne du- 
rent pas plus que la fumée, 
les préceptes promulgués 


par le samana Gotama pour | 


ses auditeurs. Aussi long- 
temps que leur maitre de- 
meura (parmi eux), ils s’ap- 
pliquerent a suivre ses pré- 
ceptes; depuis que leur mai- 
tre s’est éteint, ils ne s’ap- 
pliquent plus a les suivre. » 
Si l’assemblée le juge op- 
portun, que l’assemblée ne 
promulgue point ce qui n’a 
pas été promulgué, qu’elle 
n’abolisse point ce qui a été 
promulgué, qu’elle accepte 
en totalité les préceptes qui 
ont été promulgués et y con- 
forme sa conduite. Telle est 
la résolution. Que la véné- 
rable assemblée m/’écoute ! 
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encore vivant, ils agissaient 
conformément a ses ordres. 
Depuis qu'il est entré dans 
le parinirvdna, ils refusent 
d’étudier (sa Loi). » 
Kasyapa fit en outre cette 
proclamation dans le sam- 
gha : «Nous avons fini de 
rassembler la Loi. Ce que le 
Buddha n’a pas prescrit, il ne 
faut pas le prescrire abusi- 
vement. Ce qwila prescrit, il 
ne faut pas s’en écarter. Ce 
que le Buddha a enseigné, il 
faut apprendre avec zéle. » 


t 
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Parmi nos préceptes il en 
est qui concernent les laics... 
Ils ne s’appliquent plus a les 
suivre. L’assemblée ne pro- 
mulgue point ce quin’a pas 
été promulgué; elle n’abolit 
point ce qui a été promul- 
gué; elle accepte en totalité 
les préceptes qui ont été 
promulgués et y conforme 
sa conduite. Si quelqu’un 
d’entre les Vénérables trouve 
bon (khamatt) qu’on ne pro- 
mulgue pas ce qui n’a pas été 
promulgué... Approuvé... 
Compris... » 


12.— Alors les thera 
bhikkhu dirent au Vénérable 
Ananda: «Tu as commis 
une faute, frére Ananda, en 
ne posant pas cette question 
au Bienheureux : « Quels 
sont, Révérend! les précep- 
tes mineurs et minimes? » 
Confesse cette faute. — C’est 
par inadvertance, 6 Révé- 
rends! que je n’ai pas posé 
au Bienheureux cette ques- 
tion : « Quels sont... ? » 
Je ne vois en cela aucune 
faute, mais, parce que j’ai 
foi en vous, 6 Vénérables ! 
je confesse que c’est une 
faute. » 
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« Tu as encore commis 
une faute, frére Ananda, en 
posant le pied sur le vétement 
de pluie du Bienheureux 
alors que tu le cousais. 
Confesse ta faute. — Ce 
nest pas, 6 Révérends! par 
manque de respect que j’ai 
posé le pied sur le vétement 
de pluie du Bienheureux 
alors que je le cousais. Je ne 
vois en celaaucune faute... » 

« Tu as encore commis 
une faute, frere Ananda, en 
faisant adorer d’abord par 
des femmes le corps du 
Bienheureux, de sorte que le 
corps du Bienheureux a été 
souillé par une larme de ces 
pleureuses. Confesse cette 
faute. — J’ai pensé : Il ne 
faut pas qu’elles restent 1a 
trop tard, et c’est pourquoi 
j'ai fait adorer d’abord par 
des femmes le corps du 
Bienheureux. Je ne vois en 
cela aucune faute... » 

« Tu as encore commis 
une faute, frére Ananda, 
alors que le Bienheureux te 
suggérait cette priére d’une 
facon si claire, d’une ma- 
niere si évidente, en ne 
disant pas au Bienheureux : 
«Que le Bienheureux reste 


1 


oO 


4 
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(parmi nous) pendant le 
kappa; que le Sugata reste 
pendant le kappa pour le 
bien de la multitude, pour 
le bonheur de la multitude, 
par compassion pour le 
monde, pour le profit, le 
bien, le bonheur des dieux 
et des hommes. » Confesse 
cette faute. — O Révérends! 
Vesprit offusqué par Mara, 
je n’ai pas prié le Bienheu- 
reux : « Que le Bienheureux 


reste... des dieux et des 
hommes. » Je ne vois en 
cela aucune faute... » 


« Tu as encore commis 
une faute, frere Ananda, en 
t’efforgant de procurer aux 
femmes l’admission dans la 
Loi et la Discipline pro- 
clamées par le Tathagata. 
Confesse cette faute. — O 
Révérends ! C’est en pensant 
& Mahapajapati Gotami, la 
tante maternelle du Bien- 
heureux, sa guardienne, sa 
nourrice, qui lui donna son 
lait, c’est en pensant qu’elle 
nourrit de son lait le Bien- 
heureux aprés la mort de 
celle qui l’avait engendré, 
que je me suis efforcé de 
procurer aux femmes l’ad- 
mission dans la Loi et la Dis- 
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cipline proclamées par le 
Tathagata. Je ne vois en cela 
aucune faute... » 


13. En ce temps-la, le 
Vénérable Purana’ voya- 
geait dans la Montagne du 
Sud (Dakkhinagiri), accom- 
pagné d’une grande confré- 
rie (samgha) de bhikkhu au 
nombre de cing cents. Quand 
les thera bhikkhu eurent 
chanté ensemble la Loi et 
la Discipline, le Vénérable 
Purana, ayant séjourné au- 
tant qu il lui plaisait dans la 
Montagne du Sud, se rendit 
& Rajagaha, au Bois de Bam- 
bous, au Kalandaka-nivapa, 
aupres des thera bhikkhu. 
Arrivé la, ayant échangé des 
compliments avec les thera 
bhikkhu, il s’assit de coté. 
Les thera bhikkhu s’adres- 
serent en ces termes au Vé- 
nérable Purana, assis de cété: 
« Frere Purana, la Loi et la 
Discipline ont été chantées 
en choeur par les thera; 
accepte ce qu’ils ont chanté. » 
— Fréres, la Loi et la Disci- 
pline ont été chantées par les 
thera; toutefois je prétends 


1, On peut lire Purana ou Purana 
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15. En ce temps-la, le Vé- 
nérable Fou-lan-na “= 
#5 (Purana) résidait dans la 
région méridionale. I] apprit 
qu’a Kusinara le Buddha 
était entré dans le parinir- 
vana et que les Vénérables 
bhiksu s’étaient rassemblés 
dans la ville de Rajagrha et 
y récitaient Je Vinaya et la 
Loi. Lui-méme, avec son en- 
tourage, en aussi peu de 
temps (quil en faut) pour 
plier et étendre le bras, se 
rendit dans l’assemblée et 
dit a Kasyapa : «J’ai appris 
que le Buddha est entré dans 
le nirvana et que les sthavira 
bhiksu se sont tous rassem- 
blés ici et récitent le Vinaya 
et la Loi. Est-ce exact? » 
Kagyapa répondit : «O Véné- 
rable! c’est exact. » Purana 
dit : « Recommencez la réci- 
tation.» Kasyapa recom- 
menca comme ci-dessus la 
récitation. Quand ce fut 
achevé, Purdna dit a Ka- 
Syapa : (J’ai moi-méme en- 


. Cf. Vinaya, II, p. 298, 1. 9, 
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garder (la Loi) dans ma mé- 
moire telle que je l’ai en- 
tendue, telle que je l’ai re- 
cueillie de la bouche méme 
du Bienheureux. » 
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tendu de la bouche du Bud- 
dha (qu’il est permis) de 
conserver (des aliments) dans 
(l’habitation); d’y faire la 
cuisine; de faire soi-méme 
la cuisine ; de tenir soi-méme 
en réserve des aliments ; de 
recevoir d’autrui et de pren- 
dre soi-méme des fruits; de 
manger ce qui pousse dans 
Yeau des étangs; de manger 
des fruits purs débarrassés 
du noyau, bien qu’on les ait 
recus d’une personne im- 
pure. » 

Kasyapa dit: « O Révé- 
rend! ces sept articles ont 
été autorisés par nécessité 
par le Buddha, qui résidait & 
Vaisali, parce qu ily eutalors 
une disette et qu’il était dif- 
ficile d’obtenir sa nourriture 
en quétant. Par la suite, il 
édicta a cet endroit quatre 
prescriptions supplémen- 
taires, puis dans la ville de 
Sravasti ilen édicta encore 
trois autres. 

Purana dit : «Le Bhaga- 
vat n’a pu autoriser (a né- 
gliger) ce qu'il avait d’abord 
prescrit de faire, ni prescrire 
de faire ce qu’il avait d’abord 
autorisé (a négliger). » 

Kasyapa dit: « Le Buddha 


69> 
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14. ‘Alors le Vénérable 
Ananda s’adressa en ces ter- 
mes aux thera bhikkhu 
«O Révérends?! avant de 
s’éteindre, le Bienheureux 
m’a dit : O Ananda! apres 
ma mort, que l’assemblée 
(samgha) signifie au bhikkhu 
Channa le brahmadanda*.— 
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est le roi de la Loi; il a toute 
souveraineté sur la Loi. Qu’il 
ait autorisé (a négliger) ce 
qu ilavait d’abord prescrit et 
prescrit ce qu il avait d’abord 
autorisé (& négliger), quel 
tort y a-t-il & cela? Purana 
dit: « J’admets tout le reste; 
quant a ces sept articles, je 
ne puis les appliquer. » 

Kasyapa fit encore cette 
proclamation dans le sam- 
gha : «Ce que le Buddha 
n’a pas prescrit, il ne faut pas 
le prescrire abusivement ; ce 
qu'il a prescrit, il ne faut pas 
s’en écarter. Ce que le Bud- 
dha a enseigné, il faut l’ap- 
prendre avec zéle. » 


16. En ce temps-la, dans 
la ville de Kausambi, le bhik- 
su Tch’an-t’o | Be (Canda) 
était violent et irritable, les 
membres du samgha ne vi- 
vaient pas en bonne intelli- 
gence avec lui. Quand la re- 
traite estivale fut terminée, 
un bhiksu se rendit auprés 


1. Cf. Cullavagga I, 25; I, 31; IV, 14; et Mahdparinibbanasutta, VI, 4. 

2. Ananda dit aux thera: bhante, tandis que Purana dit : dvuso. 

3. De méme que, dans le langage des Bouddhistes, brahmacariya est la 
« vie religieuse » par opposition a la vie laique, brahmadanda désigne une 
punition infligée par des religieux, sans avoir recours au bras séculier. De 
méme encore, brahmadeyya est sans doute une fondation religieuse, par 
opposition aux donations faites a des laics, 


162 


Frere Ananda, as-tu demandé 
au Bienheureux ce qu’est le 
brahmadanda? — O Ré- 
vérends! je l’ai demandé au 
Bienheureux. (Il m/’a_ ré- 
pondu) : Ananda, que Chan- 
na dise aux bhikkhu ce qui 
lui plait; il ne faut pas que 
les bhikkhu parlent au bhik- 
khu Channa et l’admo- 
nestent ou le conseillent. — 
Frére Ananda, informe donc 
le bhikkhu Channa, signi- 
fie-lui le brahmadanda. — 
Comment signifierais-je, Ré- 
vérends, au bhikkhu Chan- 
na le brahmadanda? Ce 
bhikkhu est violent et bru- 
tal. — Frére Ananda, vas-y 
avec un groupe de bhikkhu. 
— Soit, Révérends! » Ayant 
(ainsi) acquiescé (aux ordres) 
des thera bhikkhu, le Véné- 
rable Ananda s’embarqua 
sur un bateau remontant le 
fleuve, accompagné d’une 
grande confrérie (samgha) 
de bhikkhu au nombre de 
cing cents, débarqua 4 Ko- 
sambi et s’assit au pied d'un 
arbre, non loin du pare du 
roi Udena. 


15. A ce moment, le roi 
Udena se promenait dans le 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


de Kagyapa et lui exposa la 


situation. Kasyapa dit a 
Ananda: « Rends-toi 4 Kau- 
sambi. Au nom du Buddha 
et du Samgha, punis-le par 
la procédure du fan-t’an %§ 
}# (brahmadanda). » Ananda 
recut l’ordre. Il se rendit a 
Kausambi, accompagné de 
cing cents bhiksu. 
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pare en compagnie de ses 
femmes. Les femmes du roi 
Udena apprirent que leur 
maitre, le noble Ananda, 
était assis au pied d’un arbre 
non loin du parc. Et elles 
dirent au roi Udena: «O roi! 
notre maitre, le noble Anan- 
da, est assis au pied d’un 
arbre non loin du pare; 6 
roi! nous désirons voir le 
noble Ananda. — Allez donc 
voir le samana Ananda. » 
Alors les femmes du roi 
Udena s’approchérent du 
Venérable Ananda; s’étant 
approchées de lui et layant 
salué, elles s’assirent de cdété. 
Le Vénérable Ananda, par 
la prédication de la Loi, ins- 
truisit, exhorta, excita, ré- 
jouit les femmes du roi 
Udena, assises de cété. Et 
quand le Vénérable Ananda 
les eut instruites..., réjouies 
par la prédication de la Loi, 
les femmes du roi Udena 
firent présent de cing cents 
vétements (uttardsanga) au 
Vénérable Ananda. Réjouies 
et délectées par les paroles 
du Vénérable Ananda, elles 
se leverent de leurs siéges, 
saluérent le Vénérable Anan- 
da, et, tournant autour de lui 
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en l’ayant a leur droite, elles 
se rendirent aupres du rol 
Udena’. 


16. Le roi Udena vit de 
- loin ses femmes qui s’appro- 
chaient, et, les voyant, il leur 
dit: «Avez-vous vu le sa- 
mana Ananda? — O roi! 
nous avons vu le noble Anan- 
da. — Lui avez-vous fait 
quelque présent? Nous lui 
avons offert cing cents véte- 
ments (uttardsanga).» Le 
rol Udena fut irrité, mécon- 
tent, indigné: «Comment, 
dit-il, le samana Ananda 
peut-il accepter tant de 
robes (civara)? Veut-il de- 
venir marchand d’étoffes ou 
bien ouvrir une boutique? » 

Alors le roi Udena s’ap- 
procha du Vénérable Ananda 
et, s’étant approché, il le 
complimenta, échangea avec 
lui des paroles d’amitié et 
de civilité et s’assit de cdte. 
Et quand il fut assis, le roi 
Udena dit au vénérable Anan- 
da: « Nos dames sont-elles 
venues ici? 

— Elles sont venues ici, 
grand roi! 


1. Pour un épisode analogue, cf. l'introduction du Jataka, n° 157. 
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— Vous ont-elles donné 
quelque chose, Révérend 
Ananda? 

— Elles m’ont donné, 
grand roi, cing cents véte- 
ments (uttardsanga). 

— Que ferez-vous, Révé- 
rend Ananda, de tant de 
robes (civara)? 

— Je les partagerai, grand 
rol, entre ceux des bhikkhu 
dont les robes sont usées. 

— Et que ferez-vous, Ré- 
vérend Ananda, de ces vieil- 
les robes usées ? 

— Nous en ferons des 
courtepointes. 

— Et que ferez-vous, Ré- 
vérend Ananda, des vieilles 
courtepointes ? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des enveloppes de tra- 
versins. 

— Et que ferez-vous, Ré- 
vérend Ananda, des vieilles 
enveloppes de traversins? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des tapis. 

— Que ferez-yous, Révé- 
rend Ananda, des vieux 
tapis? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des serviettes pour es- 
suyer les pieds. 

— Que ferez-vous, Révé- 


165 


166 


rend Ananda, des vieilles 
serviettes pour essuyer les 
pieds ? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des martinets (rajoha- 
ranam). 

— Que ferez-vous, Révé- 
rend Ananda, des vieux mar- 
tinets ? 

— Nous les pilonnerons, 
grand roi, mélangés a la 
boue, et nous en formerons 
un enduit sur le sol des ha- 
bitations. » 

Alors le roi Udena pensa : 
«Ces samana Sakyaputtiya 
tirent parti de tout sagement 
et ne laissent rien perdre. » 
Et il donna au Vénérable 
Ananda cing cents autres 
pieces d’étoffe. Ainsi, dés le 
début de sa quéte de robes, 
le Vénérable Ananda en 
obtint mille’. 


17. Alors le Vénérable 
Ananda se rendit au Ghosita- 
arama et s’'assit sur le sicge 
réservé. Alors le Vénérable 
Channa s’approcha du Véné- 
rable Ananda et, s’étant ap- 
prochédu Vénérable Ananda, 
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Lorsqu’il sut qu’Ananda 
venaitavec cing cents bhiksu, 
Canda sortit asa rencontre. I] 
interrogea Ananda : « Pour- 
quol venez-vous ici ? Ne 
voulez-yous pas me faire du 
tort ? » Ananda répondit : 


1. Cette derniére phrase a été omise dans la traduction de Rhys David 


et Oldenberg. 
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le salua et s’assit de coté. Et 
quand il fut assis, le Véné- 
rable Ananda dit au Véné- 
rable Channa: «O Vénérable 
Channa! le brahmadanda 
test signifié par l’assemblée. 
— O Révérend Ananda! en 
quoi consiste le brahma- 
danda? — Frére Channa, 
tu diras aux bhikkhu ce qui 
te plaira, mais les bhikkhu 
ne devront te parler, ni t’ad- 
monester, ni te conseiller. 
— Ne serai-je pas un homme 
mort, Vénérable Ananda, 
aussi longtemps que les bhik- 
khu ne devront me parler, 
ni m’admonester, ni me con- 
seiller?» Et il tomba éva- 
noui sur le sol. 

Alorsle VénérableChanna, 
rempli d’affliction, de cha- 
grin, de dégout, par suite du 
brahmadanda, resta  soli- 
taire, a l’écart, sans négli- 
gence, zélé et résolu. Et 
avant longtemps il atteignit 
ce but supréme de la vie 
religieuse en vue duquel les 
fils de famille eux-mémes 
quittent leur foyer et de- 
viennent des errants sans feu 
ni lieu; en ayant acquis par 
lui-méme et en ce monde la 
claire perception, il atteignit 
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« Je veux précisément t’étre 
utile. » Canda dit : « Com- 
ment m’étre utile? — Je vais 
maintenant, au nom du Bud- 
dha et du Samgha, te punir 
par la procédure du brahma- 
danda. » (Canda) demanda : 
«Qu’appelle-t-on la procé- 
dure du brahmadanda? » 
(Ananda) répondit : « Telle 
est la procédure du brahma- 
danda : Il sera interdit a 
tous les bhiksu, bhiksuni, 
updsaka, updsikd de te fré- 
quenter et de te parler. » A 
cette nouvelle, Canda accablé 
tomba sur le sol évanoui. I] 
dita Ananda: « Ne devrait-on 
pas appeler ceci «mon assas- 
sinat» ? Ananda dit : « J’ai 
moi-méme entendu de la 
bouche du Buddha que tu 
dois obtenir de moi la Voie. 
Léve-toi : je vais précher la 
Loi pour toi.» Alors il se 
leva et écouta. Ananda ex- 
posa pour lui toute sorte de 
préceptes (dharma) excel- 
lents, l’instruisit (et lui pro- 
cura) avantage et joie. Alors 
il fut purifié de ses souil- 
lures et de ses impuretés, et 
en ce monde il obtint dans 
sa pureté Vooil de la Loi. 
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(ce but) et sy maintint. Il 
eut conscience que pour lui 
les renaissances avaient pris 
fin, qu’il vivait pleinement 
la vie religieuse, qu’il avait 
fait ce qui était a faire et 
que, passé cette vie, il n’y 
en aurait pas d’autres. Et le 
Vénérable Channa fut un 
autrearahatentre lesarahat. 

Parvenu a l'état d’arahat, 
le Vénérable Channa se ren- 
dit auprés du Vénérable 
Ananda et lui dit : « Révé- 
rend Ananda, levez mainte- 
nant pour moi le brahma- 
danda. — Du moment, 
frere Channa, ot tu as réa- 
lisé l'état d’arahat, le brah- 
madanda a été levé pour 
toi. » 

Ikt parce que cinq cents 
bhikkhu, sans un de. plus, 
sans un de moins, prirent 
part a cette récitation (sam- 
gitt) du Vinaya, cette réci- 
tation du Vinaya est appelée 
«celle des Cing cents ». 

Fin du onzieme Khan- 
dhaka sur la récitation des 
Cinq cents. 
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17. Quand le Vinaya et la 
Loi furent rassemblés, le 
Vénérable Ajnata Kaundinya 
était le premier sthavira ; 
Purana était le deuxiéme; 
T’an-mi a i (Dharmika) 
était le troisieme; J’o-p’o' 
kia-ye PE 2% jl HE (Dasabala 
Kasyapa) était le quatriéme ; 
Bhadra Kasyapa était le cin- 
quieme ; le Grand Kasyapa 
était le sixieme; Upali était 
le septieme; Anuruddha était 
le huitiéme sthavira. Il y 
avait en tout cinq cents 
arhat ni plus ni moins. C’est 
pourquoi il est dit que les 
Cinq cents rassemblérent la 
Loi. 


1. Comme il arrive fréquemment, le caractére p’o a été écrit par erreur 


au lieu de so. 


CHAPITRE II 


Le récit du Concile dans le Vinaya des Dharmagupta 
et le P’i-ni mou louen. 


On a réuni et confronté dans ce chapitre deux récits du 
premier Concile tirés, le premier du Ssew fen liu et le 
second du P’t-ni mou louen. 

Le Sseu fen liu PY J} ff ou « Vinaya en quatre parties » 
de l’Kcole Dharmagupta a été traduit entre 408 et 413 par 
Buddhayasas et Tchou Fo-nien (Nanjio, n° 1117; cf. Pr. Ch. 
Bagchi, Le Canon bouddhique en Chine, I, p. 202-4). 

Le P’i-nt mou louen Wt JE BE im (Nanjio, n° 1138) a été 
traduit par un inconnu sous les Ts’in occidentaux, par con- 
séquent entre 385 et 431. Le titre P’i-ni mou indique que 
cet ouvrage est la mdtrka d’un Vinaya, et la fin du fragment 
que nous avons traduit prouve que ce Vinaya appartenait 
a l’Ecole Haimavata. 

Dans le Sseu fen liu, le récit du Concile est sensiblement 
plus développé que dans le P’(-ni mou. Néanmoins les deux 
fragments se ressemblent évidemment ; dans l’énumération 
des parties du Canon l’analogie est méme saisissante, et il 
est permis d’en inférer l’étroite parenté des Ecoles Dharma- 


gupta et Haimavata. 


Vinaya des Dharmagupta 
(Tripit., éd. Tok., XV, 6, p. 50%, col. 1) 


Alors, le Grand Kasya- 
pa, ayant incinéré les sa- 
rira (du Buddha), dit au 
samgha des bhiksu qui s’é- 
taient rassemblés a cette oc- 
casion : « Auparavant, lors- 
que j’étais en route, j’ai 
entendu Po-nan-t’o BR FE Be 
(Upananda) parler aux bhik- 
su en ces termes : « O Vé- 
nérables! cessez donc! Assez 
de tristesse et de lamenta- 
tions! Maintenant nous som- 
mes délivrés de ce mo-ho-lo 
jie Gay HE (mahallaka). Quand 
il était en ce monde, il nous 
instruisait et nous répriman- 
dait : Ceci Ceci 
nest pas bien! Il faut faire 
ceci! Il ne faut pas faire 
ceci! Maintenant nous som- 
mes devenus 


est bien ! 


nos propres 
maitres. Faisons ce que nous. 
voulons faire; ne faisons pas 
ce que nous ne voulons pas 


P’i-ni mou louen 
(Tripit., éd. Tok., XVII, 9, p. 14° 
in fine) 

Kasyapa, dans la ville de 
Rajagrha', sur la montagne 
Grdhrakuta 4 [&] ij, dans 
’ermitage du Bois des Bam- 
bous, réunit les cinq cents 
arhat et leur dit : « Lorsque 
j étais en route dans le pays 
de Po-p’o j% 3% (Pava), j’ap- 
pris que le Tathagata était 
entré dans le nirvdna. Les 
cing cents bhiksu  furent 
émus et affligés. Upananda, 
le Sakyaputra, prononea sou- 
dain ces paroles : «Quand le 
Tathagata était en ce monde, 
la Loi et la Discipline étaient 
absolues et pressantes. Main- 
tenant que le Tathagata s’est 
éteint, que chacun agisse a 
sa guise. A quoi bon s’affli- 
ger? » Les hérétiques, s’ils 
avaient entendu ce discours, 
auraient dit : « Quand le Bha- 
gavat était en ce monde, les 
Sakyaputra recevaient ses 


1. La scéne se passe & Rajagrha tandis que le Vinaya des Mahigasaka la 


situe a Vaisall; cf. supra, p. 134, n. 1. 
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faire. » Il nous faut mainte- 
nant réciter ensemble la Loi 
et le Vinaya. Prenons garde 
que les hérétiques ne trou- 
vent nos discours tout a fait 
superflus et qu’ils ne nous 
raillent (en disant :) « La Loi 
et la Discipline du gramana 
Gautama sont pareilles a la 
fumée. Quand le Bhagavat 
était ici-bas, tous ensemble 
étudiaient les défenses. Main- 
tenant quwil s’est éteint, il 
n’y a plus personne qui étu- 
die les défenses. » 

« O Vénérables! il faut 
maintenant choisir et dési- 
ener des bhiksu ayant beau- 
coup entendu (bahusruta), 
sages et qui solent arhat. » 
Alors on en désigna quatre 
cent quatre-vingt-dix-neuf 
qui tous étaient arhat, sages, 
et avaient beaucoup entendu. 

Alors les bhiksu dirent : 
«Il faut désigner Ananda pour 
étre du nombre. » Le Grand 
Kasyapa dit : «Il ne faut pas 
qu’Ananda soit du nombre. 
Pour quelle raison? Ananda 
a del’amour, de la haine, de 
Ja crainte et de Vignorance. 
Parce qu'il a de l'amour, de 
Ja haine, de la crainte et de 
Vignorance, il ne faut pas le 
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instructions et s’y confor- 
maient. Mais, aprés que le 
Tathagata se fut éteint, ils 
les ont toutes rejetées. » Il 
faut que nous nous réunis- 
sions pour rassembler les 
Corbeilles des Textes sacrés 
afin d’éviter que la Loi ne se 
brise. » 


Les arhat répondirent : 
«Si 
pour (rassembler) les Cor- 
beilles des Textes sacrés, 
nous aurons besoin d’Anan- 
da. » Kasyapa répondit : 
« Ananda, ses liens et ses 
courants ne sont pas encore 
supprimés. Comment pour- 
rait-il siéger dans cette as- 
semblée? » Les arhat dirent : 


nous nous réunissons 
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mettre du nombre.» Et les 
bhiksu dirent encore : « Cet 
Ananda était le serviteur du 
Buddha; il a constamment 
suivi le Buddha dans ses dé- 
placements; il était le dis- 
ciple qui vivait dans l’inti- 
mité du Bhagavat; il a recu 
la Loi enseignée par lui; en 
tout lieu, quand il avait un 
doute, il n'a pas manqué 
d’interroger le Bhagavat. 
C’est pourquoi il faut main- 
tenant le mettre du nombre. » 
Et alors on le mit du nom- 
bre. 

Les bhiksu firent cette 
réflexion : «En quel lieu 
devons-nous nous réunir et 
réciter la Loi et le Vinaya 
pour que les vivres et la li- 
terie (dont nous aurons be- 
soin) en abondance ne nous 
fassent point défaut? » Alors 
ils dirent tous : « C’est seu- 
lement dans la ville de Ra- 
jagrha que les cellules, les 
aliments et la literie sont en 
abondance. Il faut mainte- 
nant que nous allions tous 
ensemble nous y réunir et 
réciter la Loi et le Vinaya.» 
Alors le Grand Kasyapa pro- 
posa cette résolution : « O 
Révérends ! que le samgha 
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« Quand il y aura des lacunes 
et des oublis, il faudra l’in- 
terroger.» Kasyapa dit 

« Puisqu’il en est ainsi, il 
faut faire le kie-mo (karma) 
de« demande d’autorisation » 
pour le faire entrer dans le 
samgha. » 
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écoute! Ces bhiksu sont dé- 
signés par le samgha. Si le 
samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 
tience et écoute. Que le sam- 
gha maintenant aille se réu- 
nir a la ville de Rajagrha 
pour réciter ensemble la Loi 
et le Vinaya. Telle est la 
résolution. » Quand il eut 
proposé cette résolution, ils 
allerent ensemble a Vaisgali. 

Alors Ananda, en chemin, 
dans un endroit tranquille, 
se dit en lui-méme : « Tel 
qu'un veau nouveau-né qui 
voudrait encore téter, faisant 
route avec cinq cents grands 
boeufs, tel je suis maintenant. 
Je suis en cours d’étude et 
jai encore 4 faire et je fais 
route avec cinq cents arhat.» 

Alors les Vénérables alle- 
rent tous a Vaisali et Anan- 
da demeura a Vaisali. Bhik- 
su, bhiksuni, updsaka et 
updsika, rois, ministres et 
toute sorte de sramana hé- 
rétiques vinrent le question- 
ner et une multitude de gens 
était assemblée. 

Or, le bhiksu Vrjiputra 
fe] -f' avait une grande puis- 
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1. Les deux premiers caractéres supposent un original tel que Vajji® ou 


Vajja’. 
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sance surnaturelle : il avait 
obtenu 1’ceil divin et il savait 
(le degré de) sagesse de l’es- 
prit d’autrui. Il fit cette ré- 
flexion : « Voici qu’ Ananda 
est a Vaisali; bhiksu, bhik- 
suni, updsaka et upasikd, 
rois, ministres et toute sorte 
de sgramana hérétiques vien- 
nent l’interroger et une mul- 
titude de gens est assemblée. 
Il convient maintenant que 
je contemple Ananda (pour 
voir) s'il a des désirs ou s'il 
n’en a pas. Alors il contem- 
pla Ananda (et vit) quil 
avait des désirs, quil n’était 
pas sans désir. I] se dit en- 
core : «Il faut maintenant 
que je lui fasse éprouver 
des sentiments de dégout et 
d’aversion. » Alors, voulant 
faire éprouver 4 Ananda des 
sentiments de dégout et d’a- 
version, il récita cette gd- 
tha 

Tranquillement installé 
dans la solitude, 

Sous un arbre, médite sur 
le nirvana. 

Assis dans la méditation, 
naie pas de distrac- 
tions. 

A quoi bon les longs dis- 
cours ? 
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Or, Ananda, en entendant 
les paroles du bhiksu Vrii- 
putra, ressentit du dégout et 
de l’aversion; alors, dans un 
lieu solitaire, il appliqua son 
énergie (virya) sans distrac- 
tion, calme et sans trouble. 
Ce fut le dharma extraordi- 
naire (adbhuta) d’Ananda. 
Alors Ananda étendit sur le 
sol en plein air une couche 
(mafica) ; pendant la nuit il 
fit de nombreuses allées et 
venues; la nuit passée, quand 
le jour fut sur le point de 
luire, son corps était fatigué 
a l’extréme. II se dit : « Voici 
que je suis fatigué a l’extré- 
me. I] vaut mieux m/’asseoir 
un peu.» Ayant fait cette 
réflexion, il s’assit. Une fois 
assis, il désira s’étendre. Dans 
Vinstant ot sa téte n’avait 
pas encore atteint l’oreiller, 
pendant cet intervalle, son 
esprit obtint I’épuisement 
des courants (dsrava) et fut 
délivré. Ce fut le dharma 
extraordinaire (adbhuta) 
d’Ananda. Alors Ananda, 
ayant obtenu l'état d’arhat, 
récita cette gatha : 

Ayant entendu en grand 

nombre les Paroles de 
toute sorte, 
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et constamment servi le 
Bhagavat, 

ayant échappé a4 la trans- 
migration, 

Gautama est maintenant 
sur le point de se cou- 
cher. 

Alors les bhiksu se ren- 
dirent de Vaisali a la ville 
de Rajagrha. Ils prononce- 
rent ces paroles : « Commen- 
cerons-nous par réparer les 
cellules et la literie? » Aus- 
sitét ils réparerent les cel- 
lules et la literie. 

Alors le Grand Kasyapa 
réunit, dans ces circonstan- 
ces, le samgha des bhiksu. 
Parmi eux TJ’o-hi-lo BE i 
# Kasyapa' était le (pre- 
mier) sthavira. Le Vénéra- 
ble P’o-p’o-na JE Ye FH’ 
(Sravana?) était le deuxieme 
sthavira. Le Vénérable Ka- 
Syapa était le troistéme 
sthavira. Le Vénérable Ta- 
tcheou-na X Jal HS (Maha- 
Cunda) était le quatriéme 
sthavira. Alors, le Grand 
Kasyapa, qui gérait les affai- 
res du samgha, proposa cette 


1. Il est possible qu’il s’agisse ici de Dasabala-Kasyapa, mais la trans- 
cription T’o-hi-lo fait difficulté. 


%. J’admets que le premier caractére po UE est pour so m. So-p’o-na 
transcrirait alors Sravana=Sona. 
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résolution : «O Révérends ! 


que le samgha écoute! Si le 


samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 
tience et écoute! Le samgha 
maintenant récite la Loi et 
le Vinaya. Telle est la réso- 
lution. » 
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Les cing cents religieux, 
s’étant assis, prirent les cinq' 
collections de Textes sacrés 
et les rassemblérent en trois 
Corbeilles. Parmi les Textes 
sacrés, ceux qui avaient pour 
objet (tch’ou=vastu)* d’é- 
noncer les réglements et dé- 
fenses des bhiksu furent ras- 
semblés et formerent le 
Texte sacré des bhiksu. Par- 
mi les Textes sacrés, ceux 
qui énoncaient les régle- 
ments et défenses correspon- 
dant aux défenses des bhik- 
suni furent rassemblés et 
farmérent le Texte sacré des 
bhiksuni. Parmi les Textes 
sacrés... etc... jusqua 
correspondant au kathina 
st #7; #5 furent rassemblés et 
formérent le k’ien-tou +l) FE 
(khanda) du kathina: Les 
khanda, le Mou king B 


1. Les trois éditions chinoises ont 500, tandis que l’édition coréenne a 9. 


2. Cf. infra, p. 191, n. 1. 
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(Matrka), le Un-et-plus 
(Ekottara), le Texte sacré des 
bhiksu et le Texte sacré des 
bhiksuni formerent ensem- 
ble la Corbeille du Vinaya. 
Dans l’énoncé des Textes 
sacrés, ce qui correspondait 
au Long agama fut disposé 
et forma le Long dgama. 
Dans l’énoncé des Textes 
sacrés, ce qui correspondait 
au Moyen dgama fut ras- 
semblé et forma le Moyen 
dgama. Le Un, le Deux, le 
Trois, le Quatre et toute la 
série croissante jJusqu’au 
nombre Onze furent rassem- 
blés et formerent l’dgama de 
Un-et-plus (Ekottara). Ce 
qui se rapportait aux bhiksu 
et aux bhiksuni, ce qui se 
rapportaita Sakradevendra, 
ce qui se rapportait aux deva, 
ce qui se rapportait au dieu 
Brahma, tous ces Textes sa- 
crés formérent ensemble 
l'agama Mélangé (Samyuk- 
ta). Quant aux Phrases de la 
Loi (Dharmapada); quanta 
’Enoncé du Sens (Artha- 
varga); quant au Pdrdyana 
et (autres) énoncés du Ta- 
thagata, depuis les Sieou- 
tou-lou (és Hi BR (Sutra) jus- 
qu’aux Yeou po ti cho FE wy 
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Ananda se leva de son 
siége, se découvrit |’épaule 
droite, mit le genou droit 
a terre, joignit les mains 
et dit au Grand Kasyapa : 
« J’ai moi-méme entendu 
ces paroles de la bouche 
du Buddha : Retenez les 
paroles du Buddha. Doré- 
navant, qu’on abolisse en fa- 
veur des bhiksu les défenses 
mineures et minimes. » Ka- 
Syapa demanda : « O Anan- 
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tu 43 (Upadesa), tous ces 
Textes sacrés qui correspon- 
dent au Tsa tsang' formé- 
rent ensemble le Tsa tsang. 
Ces cinq sortes (de textes) 
furent appelés la Corbeille 
des Steou-tou-lou (Sutra-pi- 
taka). Les distinctions avec 
des questions 4 fi] (sapras- 
naka), les distinctions sans 
question #€ fi] (aprasnaka), 
les Connexions 44 #§, les 
Correspondances 4# Jf et les 
Lieux & Jif, ces cing sortes 
(de textes) furent appelés la 
Corbeille de )Abhidharma. 
Ces quinze catégories de 
Textes sacrés, réunies, for- 
merent les trois Corbeilles 
(tripitaka). 

Ananda se découvrit 1’é- 
paule droite, s’agenouilla a 
la fagon des Hou, joignit les 
mains et dit a Maha-Kasya- 
pa : « Ktant moi-méme aux 
cétés du Tathagata, je lai 
entendu parler ainsi : « Aprés 
mon extinction, il faudra 
réunir le samgha et abolir 
les défenses mineures et mi- 
nimes. » 

Kasyapa interrogea de 
nouveau Ananda : « Tu as 


1, Tsa tsang correspond dans ce texte a Ksudraka-agama, 
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da! as-tu demandé au Bha- 
gavat quelles sont les défen- 
ses mineures et minimes? » 
Ananda répondit : «J’étais 
alors affligé. Je ne nie pas 
ma faute. Je n’ai pas de- 
mandé au Bhagavat quelles 
sont les défenses mineures et 
minimes.» Alors les bhiksu 
dirent tous : « Viens! I] faut 
que nous te disions quelles 
sont les défenses mineures 
et minimes. » 


Parmi eux il y en eut qui 
dirent : « Hormis les quatre 
paraytka, tout le reste est 
défenses mineures et mini- 
mes. » Il y en eut qui dirent: 
« Hormis les quatre parajika 
et les treize articles, tout le 
reste est défenses mineures 
et minimes. » Il y en eut qui 
dirent : « Hormis les quatre 
pardajtka, les treize articles 
et les deux régles indétermi- 
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toi-méme recu ces paroles. 
Quelles sont les défenses mi- 
neures et minimes? » Anan- 
da répondit : « En ce temps- 
la, } é6tais oppressé de tris- 
tesse et d’affliction, la pas- 
sion m/affolait, c’est pour- 
quoi je ne l’ai pas demandé. » 

Kasgyapa blama Ananda 
(en ces termes) : « Tes pa- 
roles sont inopportunes. Au- 
paravant, pourquoi n’avoir 
pas questionné le Bhagavat? 
Et maintenant tu dis que tu 
ne l’as pas questionné! » Alors 
Kasyapa demanda aux bhik- 
su: « Nous devons ensemble 
réfléchir sur ce cas (artha): 
quelles sont les défenses mi- 
neures et minimes? » 

Il y eut un bhiksu qui dit: 
« Hormis les quatre points, 
le reste sappelle défenses 
mineures et minimes’. » Ils 
(les bhiksu) dirent succes- 
sivement, etc... jusqu’a: 
« Hormis les quatre-vingt- 
dix points, tout le reste 
s'appelle défenses mineures 
et minimes’. » 


1, Cette phrase est omise dans I'édit. Ming. 


®, Dans cet épisode, les défenses de peu d'importance sont appelées Aff 
bX, littéralement « mélangées et fragmentaires », 
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nées, tout le reste est défen- 
ses mineures et minimes. » 
Il y en eut qui dirent : 
« Hormis les quatre pdrd- 
jtka, les treize articles, les 
deux régles indéterminées et 
les trente articles, tout le 
reste est défenses mineures 
et minimes. » Ily en eut qui 
dirent : « Hormis les quatre 
pardjika, etc... jusqu’a: 
et les quatre-vingt-dix arti- 
cles, tout le reste est dé- 
fenses mineures et minimes.» 

Alors le Grand Kasyapa 
dit aux bhiksu: « O Vénéra- 
bles! Maintenant, les mem- 
bres de l’assemblée parlent 
et chacun est indécis. On 
ne sait quelles sont les 
défenses mineures et mini- 
mes. Désormais, il nous faut 
ensemble poser cette regle: 
Ce qu’auparavant le Buddha 
n’a pas édicté, il ne faut pas 
maintenant l’édicter. Ce que 
le Buddha a édicté aupara- 
vant, il ne faut pas mainte- 
nant le rejeter. Il faut se 
conformer aux régles édictées 
par le Buddha et les étu- 
dier. » 
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Kasyapa dit : « Tout ce 
que vous dites ne corres- 
pond point aux défenses mi- 
neures et minimes. I] faut 
conformer respectueusement 
sa conduite a ce quia été dit 
par le Buddha. Ce quin’a pas 
été dit par le Buddha, ne le 
disons pas. Si on néglige les 
défenses mineures et mini- 
mes, les bandes d’hérétiques 
diront avec mépris: « Main- 
tenant que le Tathagata s’est 
éteint, les bhiksu ont tous 
enticrement rejeté les dé- 
fenses mineures et minimes. 
La Loi du Sramana Gau- 
tama est semblable a un feu 
qui flambe en répandant de 
la fumée; & peine est-elle née 
que déja elle s’éteint. » Si on 
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Alors, quand ils eurent 
posé ensemble cette régle, 
le Grand Kasyapa dit a 
Ananda: « Auparavant, en 
intercédant pour sauver les 
femmes dans Ja Loi du Bud- 
dha, tu as commis une faute 
duskrta, il faut maintenant 
la confesser. Ananda répon- 
dit: «O Révérend! je lai 
fait sans (mauvaise) inten- 
tion. Maha-Prajapati Gau- 
tami rendit au Buddha de 
grands services. Apres la 
mort de la mére du Buddha, 
elle a élevé le Bhagavat. O 
Révérend Kasyapa! en ceci, 
je n'ai pas conscience d’étre 
coupable. Mais, parce que j’ai 
foi en 6 Reévérend! 
je dois maintenant confesser 
(cette faute). » 

Le Grand Kasyapa dit 


vous, 
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néglige les défenses mineures 
et minimes, on ne maintien- 
dra que les quatre principales 
et le reste sera rejeté. Si 
on ne maintient que les 
quatre principales, qui appel- 
lera-t-on sramana? » Pour 
cette raison, le Vénérable 
Kasyapa reprocha sept choses 
a Ananda. 

Ananda ayant demandé 
qu’on permit aux femmes 
de sortir du monde, il y eut 
a ce sujet dix choses’ que 
(Kasyapa) reprocha a Anan- 
da. Premiérement : si les 
femmes ne sortaient pas du 
monde, les ddnapati, portant 
tous des vases pleins d’ali- 
ments, devraient toujours se 
tenir au bord des routes et, 
s'agenouillant & la fagon des 
Hou, offrir (ces vases) aux 
sramana. Deuxiemement : 
si les femmes ne sortaient 
pas du monde, les ddnapati 
devraient apporter aux sra- 
mana en voyage des véte- 
ments et de la literie et les 
prier de s’en servir. Troisié- 
mement : si les femmes ne 
sortaient pas du monde, les 
ddanapati montés sur des élé- 


1. Le nombre 10 n’est donné que par I’édit. Ming. Les autres éditions ont 
9, mais le contexte prouve que la legon des Ming est exacte. 
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encore: «Tuas laissé le Bha- 
gavat te demander trois fois 
d’étre son serviteur, et tu as 
refusé de l’étre'. Tu as com- 
mis une faute duskrta. Il 
faut maintenant la confes- 
ser.» Ananda répondit a 
Kasyapa : «Je l’ai fait sans 
(mauvaise) intention. II] est 
malaisé d’étre le serviteur 
du Buddha. C’est pourquoi 
jai dit que je ne pouvais 
’étre. En ceci, je n’ai pas 
conscience d’étre coupable. 
Mais, parce que j’ai foi en 
vous, 6 Révérend! je dois 
maintenant confesser (cette 
faute). » 

Kasyapaditencore: « Alors 
que tu recousais pour le 
Buddha sa samghdti, tu las 
déchirée en y posant le pied. 
Tu as commis une faute 
duskrta. Tu dois maintenant 
la confesser. » Ananda ré- 
pondit : «O Révérend Ka- 
Syapa! ce n’est pas par mé- 
pris que je l’ai fait. C’est 
parce que personne ne sou- 
tenait (le manteau). En ceci, 
je n’ai pas conscience d’étre 
coupable. Mais, parce quej’ai 
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phants, des chevaux, des 
chars et des palanquins, 


devraient toujours se placer 
au bord de la route, se pros- 
terner en touchant la terre 
avec les cing parties de leur 
corps et prier les sramana 
de poser les pieds sur eux en 
passant. Quatriemement : si 
les femmes ne sortaient pas 
du monde, les ddnapati 
devraient toujours se tenir 
sur la route, étaler leurs che- 
veux sur le sol et prier les 
sramana d’y poser les pieds 
en passant. Cinquiemement : 
si les femmes ne sortaient 
pas du monde, les danapati 
devraient toujours,d’un coeur 
respectueux, inviter les sra- 
mana a venir dans leurs 
demeures et leur présenter 
des offrandes. Sixiemement: 
si les femmes ne sortaient 
pas du monde, les ddnapati, 
en apercevant les sramana, 
devraient toujours, d’un 
coeur respectueux, nettoyer 
et balayer le sol et, se dé- 
pouillant de leurs vétements, 
les é6tendre a terre pour faire 
asseoir les sramana. Septie- 


1. Dans le Vinaya des Mulasarvastivadin, c’est par Sariputra et Maudga- 
lyayana qu’Ananda est prié d’étre le serviteur du Buddha; cf. Rockhill, 


The Life of the Buddha, p. 88. 
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foi en vous, 6 Révérend! je 
dois maintenant confesser 
(cette faute). » 

Kasyapa dit encore: 
«Quand le Bhagavat voulut 
entrer dans le nirvana, il 
ten avertit trois fois. Tu 
n’as pas prié le Bhagavat 
de rester en ce monde, soit 
pendant un kalpa, soit pen- 
dant plus d’un kalpa, pour 
la prospérité de la multitude, 
par compassion pour le 
monde, et pour le bonheur 
des deva et des hommes. Tu 
as commis une faute duskrta. 
Tu dois maintenant la con- 
fesser.» Ananda répondit : 
«O Révérend Kagyapa! je l’ai 
fait sans (mauvaise) inten- 
tion. Mara, qui était dans 
mon coeur, m’empécha de 
prier le Bhagavat de de- 
meurer en ce monde. En 
ceci, je n’al pas conscience 
d’étre coupable. Mais, parce 
que j’ai foi en vous, 6 Révé- 
rend! je dois maintenant 
confesser (cette faute). » 

Kasyapa dit encore 
« Quand le Bhagavat était en 
ce monde, il t’a demandé de 
Yeau et tu ne lui en as pas 
donné. Tu as commis une 
faute duskrta, tu dois main- 
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mement : si les femmes ne 
sortaient pas du monde, les 
ddnapati devraient toujours 
se dépouiller de leurs véte- 
ments pour essuyer la pous- 
siére sur les pieds des bhiksu. 
Huitiemement: si les fem- 
mes ne sortaient pas du 
monde, les ddnapati de- 
vraient toujours étaler leurs 
cheveux pour essuyer la pous- 
siére sur les pieds des bhik- 
su. Neuviemement : si les 
femmes ne sortaient pas du 
monde, le prestige des sra- 
mana dépasserait celui du 
soleil et de la lune. Aussi, 
comment les hérétiques pour- 
raient-ils regarder en face 
les sramana? Dixiémement : 
si les femmes ne sortaient 
pas du monde, la Loi exacte 
du Buddha devrait demeurer 
dans le monde pendant mille 
années. Maintenant (sa durée) 
est réduite a cing cents ans. 
Pendant cent ans on pourra 
obtenir fermement la Déli- 
vrance. Pendant cent ans on 
pourra pratiquer fermement 
la méditation. Pendant cent 
ans on pourra pratiquer fer- 
mement les défenses. Pen- 
dant cent ans on pourra 
fermement étre bahusruta. 


15> 
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tenant la confesser.» Ananda 
répondit : «Je l’ai fait sans 
(mauvaise) intention. A ce 
moment, cinq cents chars 
traversaient le fleuve et l’eau 
était trés impure. Je crai- 
gnais qu’en la buvant, le 
Bhagavat ne fat incommodé. 
C’est pourquoi je ne lui en ai 
pas donné.» Kasyapa dit : 
«Tu aurais di pourtant lui 
en donner. Le Buddha, par 
son pouvoir prestigieux, ou 
les deva pouvaient purifier 
cette eau.» Ananda dit : 
« En ceci, je n’ai pas cons- 
cience d’étre coupable. Mais, 
parce que j’ai foi en vous, 6 
Révérend, je’ dois mainte- 
nant confesser (cette faute). » 

Kasyapa dit encore : «Tu 
n’as pas demandé au Bhaga- 
vat quelles étaient les dé- 
fenses mineures et minimes. 
Tu as commis une faute 
duskrta. Tu dois maintenant 
la confesser. » Ananda dit : 
«Je l’ai fait sans (mauvaise) 
intention. J’étais alors af- 
fligé. Je ne nie pas ma faute. 
Je n’ai pas demandé au Bha- 
gavat quelles étaient les dé- 
fenses mineures et minimes. 
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Pendant cent ans on pourra 
pratiquer fermement le Don. 
‘Pendant le premier siécle, 
on aura la Délivrance et on 
s'affermira dans la Loi. 
Paisiblement établienelle, 
on pourra completement 
en pénétrer le Sens. 
Pendant le second siécle, 
on pratiquera encore fer- 
mement la méditation. 
Pendant le troisieme sié- 
cle, 
on n’aura pas encore cessé 


de maintenir les dé- 
fenses. 

Pendant le quatrieme sié- 
cle, 

on pourra encore étre ba- 
husruta. 

Pendant le cinquieme sié- 
cle, 


on pourra encore prati- 
quer le Don. 

Désormais, la Loi du Ta- 
thagata, 

au cours des récitations 
successives, s usera peu 
a peu, 

de méme que la roue d’un 
char en mouvement 

continue de tourner, puis 
se brise. 


1. La stance commence ici bien que, par une erreur de composition, elle 
paraisse ne commencer qu'un peu plus loin. 
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En ceci, je n’ai pas conscience 
d’étre coupable. Mais, parce 
que j’ai foi en vous, 6 Révé- 
rend, je dois maintenant 
confesser (cette faute). » 
Kasyapa dit encore : « Tu 
n’as pas empéché les femmes 
de souiller les pieds du Bud- 
dha. Tu as commis une faute 
duskrta. Tu dois maintenant 
la confesser.» Ananda ré- 
pondit 
mauvaise intention. Quand 
les femmes au cceur faible 
se sont prosternées aux pieds 
du Buddha, elles pleurérent 
et leurs mains‘ souillérent 
les pieds du Buddha. En 
ceci, je n’ai pas conscience 
d’étre coupable. Mais, parce 


«Je Vai fait sans 


que j’ai fol en vous, 6 Révé- 
rend, je dois maintenant 
confesser (cette faute). » 
Alors le Grand Kasyapa 
proposa cette résolution 
«O Révérends ! que le sam- 
gha écoute! Si le samgha le 
juge opportun, que le sam- 
gha prenne patience et 
écoute! Que le samgha ques- 
tionne maintenant Upali sur 
la Loi et le Vinaya. Telle 
est la résolution. » Alors 


La cause de la disparition 
de la Loi exacte, 

c’est la faute qu’a commise 
Ananda : 

pour que les femmes sor- 
tissent du monde, 

il a supplié et fait fléchir 
le Maitre. 

La Loi exacte devait de- 
meurer dans le monde 

pendant une durée com- 
plete de mille années. 

Cing cents ans lui ont été 
retranchés ; 

pour le reste, ce sera en- 
tiérement comme a ori- 
gine. 

C’est pourquoi, en cing 
cents ans, 

cinq Lois surgiront dans 
le monde: 

celle dela Délivrance, celle 
de la Méditation, celle 
du Maintien des Défen- 
Ses, 

celle des bahusruta et celle 
du Don. 


1. Dans d'autres textes, ce sont les larmes des femmes qui souillent les 
pieds du Buddha. Ce sont sans doute, ici, leurs mains mouillées de larmes. 
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Upali proposa cette résolu- 
tion : «O Révérends! que le 
samgha écoute! Si le sam- 
gha le juge opportun, que le 
samgha prenne patience et 
écoute! Que le samgha 
maintenant me fasse inter- 
roger par le sthavira Maha- 
Kasyapa, et je répondrai. 
Telle est la résolution. » 

Le Grand Kasyapa de- 
manda : « Le premier pard- 
Jika, en quel lieu a-t-il été 
institué ? Qui l’a d’abord 
transgressé? » Upali répon- 
dit : «A Vaisali, Sudinna, 
le fils de Kalandaka, l’a pour 
la premiere fois transgressé.» 
« Etle deuxiéme, en quel lieu 
fut-ilinstitué? » Il répondit : 
« Dans la ville de Rajagrha, 
le bhiksu T’o-ni-k’ie pe Je 
4m’ (Dhanika), le fils du po- 
tier, l’a pour la premiére 
fois transgressé. » I] demanda 
encore : « Le. troisieme, en 
quel lieu a-t-il été institué ? » 
Il répondit : «A Vaisali, au 
bord de la riviére P’o-k’teou 
ye 3 (Valgu[muda}), un 
bhiksu Va pour la premiere 
fois transgressé*. » 


1. Cette transcription suppose un original tel que *Dhaniga. 
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2. Dans ce texte, les parajika 3 et 4 sont rapportés a la riviére Valgumuda, 


tandis qu’en pali c'est le quatri¢me seulement. 


basa 80 Ss 
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Il demanda encore : « Le 
quatriéme, en quel lieu a-t- 
il été institué? » I répondit : 
«A Vaisali, au bord de la 
riviere P’o-k’ieou, un bhiksu 
l’a pour la premiere fois 
transgresseé. » 

Il demanda encore : « Le 
premier samghdvasesa, en 
quel lieu a-t-il été institué ? » 
Il répondit : « Dans le royau- 
me de Sravasti, Kalodayin 
la pour la premiere fois 
transgressé. » 

Ainsi successivement, sui- 
vant les lieux oti (ces régles) 
furent instituées, il les énonca 
en les distinguant comme il 
avait fait pour la premiére. 

I] demanda encore : « La 
premiére régle indéterminée 
(antyata), en quel lieu a-t- 
elle été instituée? » Il ré- 
pondit : « Dans le royaume 
de Sravasti, Kalodayin l’a 
pour la premiére fois trans- 
gressée. )» Et ainsi pour la 
deuxiéme. 

Il demanda encore : « (Le 
premier) naissargika, en 
quel lieu a-t-il été institué? » 
I] répondit : « Dans le royau- 
me de Sravastt, les Six bhik- 
su l’ont pour la premiére 
fois transgressé. » Ainsi suc- 
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cessivement il les énonca en 
les distinguant comme (il 
avait fait pour) le premier. 

Il demanda encore : « Le 
premier prayascittika, en 
quel lieu a-t-il été institué? » 
Il répondit : « A Che-tch’e 
cheou F¥ #8 38 (Sakyesu)', le 
bhiksu Sakyaputra Force- 
d’Eléphant l’a pour la pre- 
miere fois transgressé. » 
Ainsi successivement il les 
énonca en les distinguant 
comme (il avait fait pour) le 
premier. 

Il demanda encore : « (Le 


premier) pratidesganiya, en 


quel lieu a-t-il été insti- 
tué? » Il répondit: « Dans le 
royaume de Sravasti, & cause 
de la bhiksuni Couleur-de- 
Lotus (Utpalavarna). » Le 
deuxiéme, le troisiéme, le 
quatriéme, il les énonga en 
les distinguant comme (il 
avait fait pour) le premier. 

Il demanda encore : « La 
premiére régle de l'étude 
(siksapada), en quel lieu a- 
t-elle été instituée? » Il ré- 
pondit : « Dans le royaume 
de Sravasti, c’est par les Six 
bhiksu quelle fut pour la 


1. La désinence du locatif a été transcrite en chinois. 
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premiere fois transgressée. ») 
Ainsi successivement il les 
énonca en les distinguant 
comme (il avait fait pour) la 
premiére. Les diverses dé- 
fenses des bhiksuni furent 
énoncées conformément a la 
Discipline. 

Il demanda encore : « La 
premieére autorisation de re- 
cevoir les grandes défenses, 
en quel lieu a-t-elle été 
donnée pour la _ premiére 
fois? » Il répondit : « A Va- 
ranasi (pour) cing bhiksu. » 

Il demanda encore : « La 
premiéreautorisation d’expo- 
ser les défenses, en quel lieu 
(a-t-elle été donnée)?» I] 
répondit : « Dans la ville de 
Rajagrha, pour de jeunes 
bhiksu. » 

Il demanda encore : « La 
premiere autorisation d’en- 
trer en retraite (varsa), en 
quel lieu fut-elle donnée pour 
la premiére fois? » Il répon- 
dit : « Dans le royaume de 
Sravasti, elle fut donnée a 
cause des Six bhiksu. » 

I] demanda encore : « La 
premiére pravarana ff xX ' 


aay » 


1. Pali pacdrand, Ce mot est rendu en chinois par «agir & son gré». 
Cf. Pelliot, J. A., 1914, IL, 407. 
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en quel lieu fut-elle insti- 
tuée ? » Il répondit : « Dans 
le royaume de Sravasti, elle 
fut instituée pour les Six 
bhiksu.» Ainsi successive- 
ment il l’interrogea jusqu’a 
Y Ekottara du Vinaya. 
Alors ils rassemblérent la 
totalité des articles (concer- 
nant) les bhiksu et les réu- 
nirent en un tch’ou j& 
(vastu)' qui fut le Reglement 
des bhiksu. Les articles (con- 
cernant) les bhiksuni furent 
réunis en un tch’ou qui fut 
le Réglement des bhiksuni. 
Toutes les regles relatives 
a la réception des défenses 
furent rassemblées en un 
tch’ou qui fut le k’ten-tou 
He FE (khanda) de la ré- 
ception des défenses. Toutes 
les régles relatives au pou-sa 
Ai Be (uposatha) furent ras- 
semblées en un tch’ou qui 
fut le khanda de |’uposatha. 
Toutes les régles relatives 
(au temps de) retraite furent 
rassemblées en un tch’ou qui 
fut le khanda de la retraite. 
Toutes les régles relatives a 
la pravarand furent rassem- 


1. Cf. P’i-ni mou, supra, p. 177, n.1. Lroriginal était peut-étre le méme 
dans les deux textes. Le traducteur du P’i-ni mou aurait, dans ce cas, pris 
vastu au sens de « objet». 
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blées en un tch’ou qui fut le 
khanda de la pravarand. 
Toutes les régles relatives 
aux cuirs et peaux furent 
rassemblées en un tch’ou qui 
fut le khanda des cuirs et 
peaux. Toutes les regles re- 
latives aux vétements furent 
rassemblées en un éch’ou qui 
fut le khanda des vétements. 
Toutes les régles relatives 
aux médicaments furent ras- 
semblées en un tch’ou qui fut 
le khanda des médicaments. 
Toutes les regles relatives au 
vétement kia-tch’e-na 3M #4; 
Hh (kathina) furent rassem- 
blées en un tch’ou qui fut le 
khandaduvétementkathina. 
Les deux Réglements, ainsi 
que tous les kKhanda ordon- 
nés en un recueil, et |’ £ot- 
tara du Vinaya’', réunis en- 
semble, formérent la Cor- 
beille du Vinaya. 

Alors le Grand Kasgsyapa 
proposa cette résolution 
«O Révérends! que le sam- 
gha écoute! Sile samgha le 
juge opportun, que le sam- 
gha prenne patience et 
écoute! Maintenant le sam- 
gha interroge Ananda sur la 


1. Cf. Vinaya pali, éd. Oldenberg, V, 115, 
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Loi et le Vinaya. Telle est 
la résolution. » Alors Ananda 
proposa cette résolution 
«O Révérends ! que le sam- 
gha écoute! Si le samgha 
le juge opportun que le sam- 
gha prenne patience et 
écoute! Que maintenant le 
samgha me fasse interroger 
par le Grand Kasyapa et je 
répondrai. Telle est la réso- 
lution. » 

Alors le Grand Kasgyapa 
interrogea Ananda en ces 
termes : « Le sutra Brahma- 
troubler (Brahmacala), en 
quel lieu a-t-il été prononcé? 
Le Un-et-plus (Ekottara), 
en quel lieu a-t-il été pro- 
noncé? Le Dix-et-plus (Da- 
Sottara), en quel lieu a-t-il 
été prononcé? Le sutra de 
la production et de la des- 
truction des domaines (dha- 
tu), en quel lieu a-t-il été 
prononcé? Le (Seng-k’t-t’o 
# ilk BE (Sazigita), en quel 
lieu a-t-il été prononcé? Le 
sutra de la Grande Cause 
(Mahdanidana), en quel lieu 
a-t-il été prononcé? Le sutra 
de la Question de Sakrade- 
vendra, en quel lieu a-t-il 
été prononcé?»» Ananda ré- 
pondit a tout. Pour réciter 
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le Long dgama, il rassem- 
bla tous les longs sutra qui 
formérent le Long agama. 
Tous les sutra moyens for- 
mérent le Moyen agama. 
Depuis la section des Un 
jusqu’a la section des Dix; 
et depuis la section des Dix 
jusqu’a la section des Onze, 
(cela) forma le Un-et-plus 
(Ekottara). Les mélanges des 
bhiksu, des bhiksuni, des 
updsaka, des updastkd, des 
deva; le mélange de Sakra- 
devendra; le mélange de 
Mara; le mélange de Brah- 
maraja formérent un recueil 
qui est agama Meélangé. 
De la méme maniére, le Texte 
sacré (king) des Existences 
Cheng (Jdataka); le Texte 
sacré de l’Origine A; le 
Texte sacré des Bonnes Cau- 
ses 3¢ fj #; le Texte sacré 
de la Grande Extension 77 
4 (Vaipulya); le Texte sacré 
de ce qui est sans précédent 
(Adbhutadharma); le Texte 
sacré des Comparaisons #® 
gr (Avadana); le Texte sacré 
de Yeou-p’o-t’i-ché f& Yk H# 
4~ (Upadesa); le Texte sacré 
du Sens des phrases 4] 3§ 
(Arthapada); le Texte sacré 
des Phrases de la Loi }& 4] 


VINAYA DHARMAGUPTA ET P’I-NI MOU 


(Dharmapada); le Texte sa- 
cré du Po-lo-yen if 2k HE 
(Pardyana) ; le Texte sacré 
Mélange de Difficultés #4 #f, 
le Texte sacré des Stances 
des Saints Je 44 (Sthavira- 
gatha); le recueil de tous 
ces ouvrages forma le Ysa 
tsang. Les (traités) des ques- 
tions controversées #4y Hye 
(Kathavastu) (?), des ques- 
tions non controversées # 
#, des Connexions #, des 
Correspondances 4A ff et des 
Lieux (?) ff #& furent réunis 
et constituérent la Corbeille 


de | Abhidharma. Alors on , 


réunit les trois Corbeilles. 
Or, le Vénérable Purana 
apprit que, dans la ville de 
Rajagrha, les cing cents 
arhat avaient ensemble ras- 
semblé la Loi et le Vinaya. 
Alors, accompagné de cinq 
cents bhiksu, il se rendit 
dans la ville de Rajagrha. 
Arrivé aupres du Grand 
Kasgyapa, il lui parla en ces 
termes): “@CJabvout dire, 6 
Révérend! qu’avec cing cents 
arhat yous avez ensemble 
rassemblé la Loiet le Vinaya. 
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Quand les bhiksu voulu- 
rent rassembler les Corbeilles 
de la Loi, Maha-Kasyapa 
frappa le sol avec la main. 
Le bruit du choc sonore res- 
sembla au son d'une cloche 
de bronze. En ce temps-la, 
dans la ville de Rajagrha, 
résidaient depuis longtemps 
cing cents arhat dans le a- 
lan-na (aranya) du Lion’. 
Ayant entendu ce bruit, ils 
se dirent les uns aux autres: 
« Le moment est venu de 


1. La legon des trois édit. chinoises est la suivante: «..., dans la ville de 
Rajagrha, résidait depuis longtemps Purana, le mattre de 500 arhat. » 
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Je désire aussi, 4 mon tour, 
avoir le bonheur d’entendre 
la Loi.» Alors, pour cette 
raison, le Grand Kasyapa 
réunit le samgha des bhiksu. 
Ein faveur de ces (nouveaux) 
bhiksu, il interrogea derechef 
Upali, etc..., jusqu’a: «Il ras- 
sembla les trois Corbeilles », 
comme il a été dit plus haut. 


(Purana) dit : «O Révé- 
rend Kasyapa! je suis en- 
ticrement satisfait de ceci, 
sauf en ce qui concerne huit 
articles que j'ai moi-méme, 
6 Révérend, entendus de la 
bouche du Buddha et que 
jai retenus sans omission. Le 
Buddha a permis de con- 
server (des aliments) dans 
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rassembler les Corbeilles de 
la Loi. » 

Alors le Vénérable Fou- 
lan-na ‘= # HH (Purana) et 
la foule de ses disciples, soit 
cing cents arhat, se rendirent 
ensemble vers la ville de 
Rajagrha, sur la montagne 
Grdhraktta, dans l’ermitage 
du Bois des Bambous, auprés 
de Maha-Kasyapa. Arrivés 
la, ils dirent a Maha-Kasya- 
pa : «Nous avons entendu 
dire que Maha-Kasyapa et 
cing cents arhat, dans la ville 
de Rajagrha, 4 l’ermitage du 
Bois des Bambous, voulaient 
rassembler les Corbeilles de 
la Loi. Nous voudrions aussi 
pouvoir entendre la récita- 
tion. » Alors Maha-Kasyapa 
récita & Purana et aux autres 
le texte original (paryaya) 
des Corbeilles de la Loi qu il 
avait rassemblées. 

Purana dit au Vénérable 
Maha-Kasyapa : « O Révé- 
rend! le texte des Corbeilles 
de la Loi que vous avez ras- 
semblées, j’ai obtenu de l’en- 
tendre. Son excellence est 
indicible. Toutefois il est une 
chose que je ne m’explique 
pas : cest ce qui concerne 
les huit préceptes (dharma) 
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(Vhabitation); d’y faire la 
cuisine; de faire soi-méme la 
cuisine ; de prendre soi-méme 
des aliments; de se lever tot 
pour recevoir des aliments‘; 
de rapporter de la nourriture 
recue ailleurs; de manger 
soit de menus fruits, soit ce 
qui pousse dans l’eau des 
étangs ; dans tous ces cas, il 
est permis de se nourrir sans 
se conformer a la régle rela- 
tive aux restes d’aliments. » 

Le Grand Kasyapa_ ré- 
pondit: « C’est vraiment 
comme tu le dis. En un 
temps ot le grain était cher, 
et ou, les gens s’entr’aidant 
pour se nourrir, il était 
difficile d’obtenir 4 manger 
en quétant, Bhagavat, par 
compassion pour les bhiksu, 
a autorisé ces huit articles. 
Par contre, en un temps de 
prospérité ot les aliments 
étaient abondants, le Buddha 
a retiré l’autorisation. » 


Derechef, il (Purana) pro- 


nonca ces paroles: « O Ré- 


1. Cf. Mahdvagga, 1, 38, 8-10. 
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depuis : « des aliments con- 
servés chez soi... jusqu’a 

toutes sortes d’herbes et de 
racines (qui poussent) au bord 
des étangs* ». Etant moi- 
méme aux cdtés du Buddha, 
jai entendu le Tathagata au- 
toriser & se nourrir confor- 
mément aces huit préceptes. 
Or, il est dit plus loin que ce 
n’est plus autorisé. C’est ceci 
que je ne m’explique pas. » 


Kasyapa répondit: « C’est 
réellement comme tu dis. 
Kn un temps de disette, 
alors que le grain était cher 
et qu il était difficile de se 
procurer & manger en qué- 
tant, le Buddha, par compas- 
sion pour les étres vivants, 
a permis de se nourrir 
(ainsi). Mais, @ une époque 
de prospérité, alors que le 
grain était & bas prix et 
qu’il était facile de se pro- 
curer & manger en quétant, 
le Buddha, le Tathagata, 
pour ces raisons, a retiré 
l’autorisation. » 

Purana dit: « O Kasyapa! 
le Tathagata est omnis- 


2. Sur ces huit régles, cf. P’i-ni mou, p. 12", col. 15, jusqu’a 12%, col. 7, 
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vérend! le Bhagavat était 
omniscient. J] n’aurait pas 
du autoriser de nouveau ce 
quil avait déja interdit, ni 
interdire de nouveau ce qu'il 
avait déja autorisé. » Kasya- 
pa répondit : « C’est parce 
que le Bhagavat était om- 
niscient qu’il a pu autoriser 
de nouveau ce quil avait 
déja interdit et interdire de 
nouveau ce qu'il avait déja 
autorisé. O Purana! posons 
cette regle: ce que le Buddha 
n'a pas prescrit, nous ne 
devons pas le prescrire; ce 
que le Buddhaa prescrit, nous 
ne devons pas l’abroger. Ce 
que le Buddha a prescrit et 
défendu, nous devons nous 
y conformer et 1’étudier. » 
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cient. Quand c’est le temps 
d’épargner, il a voulu faire 
connaitre aux hommes que 
cest le temps d’épargner. 
Quand c’est le temps des 
largesses, il a voulu faire 
connaitre aux hommes que 
c'est le temps des largesses. » 
Kasyapa répondit: « Pour 
cette raison, le Buddha, te- 
nant compte des circonstan- 
ces, a dit : «En ce temps, 
il convient d’épargner; en 
ce temps, il ne convient pas 
d’épargner. C’est pourquoi, 
oO Purana, nous devons obéir 
au Tathagata. Quand il dé- 
fend, nous devons nous 
soumettre a J interdiction. 
Quand il autorise, nous de- 
vons profiter de l’autorisa- 
tion. Le Tathagata, l’Ar- 
hat(?) a réalisé huit sortes 
de qualités excellentes : il a 
bien obtenu la sagesse de 
vara; il s'est complete- 
ment purifié de toute souil- 
lure et a dissipé les ténébres 
de lignorance (avidya); il 
a supprimeé les obstacles pour 
tous les préceptes (dharma) ; 
ila obtenu la maitrise en 
tous lieux ; il a pu bien ré- 
futer les objections des 
hérétiques; 11 a bien montré 
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aux étres vivants ce qui est 
avantageux et ce qui est nui- 
sible; il a rendu possible aux 
étres vivants les discrimi- 
nations (vibhanga)' confor- 
mes a la Loi; il a été habile 
a statuer sur ce qui est 
coupable et sur ce qui ne 
lest pas. Celui qui, souve- 
rainement et sans obstacle, 
a réalisé ces huit qualités 
(dharma) est appelé Roi dela 
Loi et Seigneur de la Loi. » 

Alors Maha-Kasyapa de- 
manda a Ananda: « Que faut- 
il penser de ces choses ? » 
Ananda répondit 4 Maha- 
Kasyapa : « Ce que j’ai en- 
tendu aux cédtés du Buddha 
est conforme a la réponse de 
Kasyapa a Purana. Si quel- 
qu'un conforme sa conduite 
aux paroles du Buddha, 
celui-la pourra faire rayon- 
ner la Loi du Buddha. C’est 
pourquoi il faut se conformer 
ala Loi et la mettre en pra- 
tique. » 

Le Vénérable Purana et 
la foule de ses disciples ayant 
entendu ces paroles se con- 
formérent a la Loi et la 


1. Comparer dans l'Abhidhamma pali le titre du traité Vibhangappaka- 


ranam, 
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Parce que dans la ville de 
Rajagrha les cinq cents 
arhat ensemble ont ras- 
semblé la Loi et le Vinaya, 
on dit : Concile des Cing 
cents, qui rassemblérent la 
Loi et le Vinaya. 
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mirent en pratique, et ils 
furent de ceux qui font 
rayonner la Loi du Buddha. 

C’est ainsi que, (d’apres 
l’Ecole) des « Montagnes 
Neigeuses » (Haimavata), les 
Corbeilles de la Loi ont été 
rassemblées par les 
cents bhiksu. 


cing 


CHAPITRE III 


Le récit du Concile dans le Vinaya des 
Mahasamghika. 


Le Vinaya des Mahasimghika (Nanjio, n° 1119) fut 
traduit en chinois, en 416, par Buddhabhadra et F'a-hien. 
Le manuscrit avait été découvert par le pelerin Tche-mong 
chez un brahmane de Pataliputra’. Ce Vinaya est sensi- 
blement différent des autres traités de Discipline, et le 
fragment traduit ci-aprés laisse entrevoir l’originalité de 
loceuvre. 

Un autre texte de l’Ecole Mahasamghika, le Mahavastu, 
contient un récit du premier Concile, qui n’offre guére de 
ressemblance avec celui du Vinaya traduit par Fa-hien. 
Dans le Mahavastu (I, p. 70 et suiv.), le récit du Concile 
sert a introduire le Dasabhumikasutra, récité par Maha- 
Katyayana. Ce sutra, qui prit une place d’honneur dans la 
littérature mahayaniste, est probablement de rédaction assez 
tardive, et, dans le récit du Concile qui le précéde, les 
anciennes traditions ont fait place aux fantaisies d’une 
imagination sans frein. Je ne crois pas nécessaire d’y insister. 
On verra toutefois dans les notes de ce chapitre que |’étude 


1. Cf. Chavannes, Voyage de Song-Yun, B.E.F.E.O., 1903, p. 56 du tiré 
a part, et Pelliot, Notes additionnelles 4 Deux Itinéraires, B.E.F.E.0., 1904. 
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du Mahdvastu peut faciliter sur certains points l’intelli- 
gence du Vinaya des Mahasamghika. 

Plus instructive encore est la comparaison des récits du 
Concile contenus, d’une part dans le Vinaya des Mahasam- 
ehika et d’autre part dans les Parinirvdna-sutra (cf. supra, 
premiere partie, pp. 77 a 88). Cette comparaison souleve 


des problémes qui seront discutés dans la Troisiéme Partie. 
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‘Les bhiksu délibérérent tous en disant : « Qui doit faire la 
crémation?» Alors le Respectable Maha-Kasyapa dit : « Je 
suis le fils ainé du Bhagavat. Je dois faire la crémation. » 
Alors ceux de la Grande Assemblée dirent tous : « C’est 
bien! » Alors il fit la crémation’. 

Quand il eut fait la crémation, Kasyapa se souvint des 
paroles prononcées dans un village par un bhiksu mahallaka: 
gen. tis jusqu’a : Ce que nous voulons faire, faisons-le. 
Ne faisons pas ce que nous ne voulons pas faire’. » Alors il 
(Kasgyapa) dit aux bhiksu : «O Vénérables! les sarira du 
Bhagavat, ce n'est pas notre affaire. Les rois, les chefs de 
famille, les brahmanes maitres de maison et la multitude 
de ceux qui recherchent des mérites devront eux-mémes 
rendre hommage (aux sarira). Notre affaire, c’est d’abord de 
rassembler les Corbeilles de la Loi‘ pour empécher que la 
Loi du Buddha ne disparaisse rapidement. » 

Aussitét ils recommencérent a délibérer en ces termes: 
«En quel lieu devons-nous rassembler les Corbeilles de la 
Loi?» Alors les uns dirent : « Allons 4 Sravasti. » D’autres 
dirent: « Allons a Cha-k’t j ji (Saketa).» D’autres dirent : 
« Allons 4 Campa.» D’autres dirent : « Allons a Vaisgali. » 
D’autres dirent : « Allons & Kapilavastu. » Alors le Grand 
Kasyapa prononca ces paroles: « Nous devons aller dans la 
ville de Rajagrha et y rassembler les Corbeilles de la Loi. 
Pour quelle raison? Le Baghavat a prédit que, dans la ville 


1. Tripit., 6d. Tok., XV, 10, p. 32°, col. 17. 

2. Dans Mahdvastu, I, p. 68, le bucher s'allume de lui-méme, tandis qu’ici 
Kasgyapa semble y mettre le feu, puisqu’il « fait la crémation ». 

3. L’épisode auquel il est fait ici allusion est relaté plus haut, Tripit., éd. 
Toles) Vi, 10epsde>, col..9. 

4, On pourrait comprendre également « la Corbeille de la Loi », car rien 
en Chinois n'indique le pluriel. 
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de Rajagrha, le fils de la Vaidehi, Ajatasatru, était de beau-_ 
coup le premier d’entre les Auditeurs-upasaka qui ont la 
Foi sans racines'. En outre, ce roi a des couches et des 
offrandes pour cinq cents personnes. I] faut aller la-bas. » 
Tous acquiescerent. 

Le Bhagavat avait dit autrefois au Respectable Anurud- 
dha: « Apres le parinirvdna du Tathagata, il te faudra 
garder les garira et empécher les deva de les emporter. 
Voici pourquoi : Quand les Tathagata des ages passés furent 
entrés dans le parinirvdna, les deva emportérent leurs 
sarira, Les hommes du siécle ne purent se rendre (auprés 
de ces reliques), et manquérent d’acquérir des mérites. Les 
deva peuvent venir parmi.les hommes rendre hommage 
(aux reliques), mais, a l'exception de ceux qui ont les pou- 
voirs magiques (rddhipada), les hommes ne peuvent aller 
la-bas. C’est pourquoi il faut bien protéger (les reliques). » 
C’est afin de rendre hommage (aux reliques) qu’ Ananda, le 
Serviteur (du Buddha), n’était pas non plus parti. 

Alors, le Grand Kasgyapa, accompagné d'un millier de 
bhiksu, se rendit ala ville de Rajagrha, dans la grotte de la 
montagne Tch'a-ti ¥\| #7 (Ksatriya?)*. Ils disposérent des 
couches et des couvertures et ornérent le siége du Bhaga- 
vat. A gauche du siége du Bhagavat, on disposa le siege du 
Respectable Sariputra. A droite, on disposa le sige du 
Respectable Maha-Maudgalyayana. A la suite, on disposa 
le siége du Grand Kasyapa*. Ayant ainsi disposé en ordre 
les couches et les couvertures, ils s’assurérent des offrandes 
pour quatre mois, car, pour rassembler les Corbeilles de la 


1. Pour cette expression « la foi sans racines », cf. supra, p. 36. 

2. Dans Mahacastu, 1, p. 70, 1, 15, la réunion a lieu dans la grotte du 
Saptaparna, au flanc de la montagne Vaihaya. 

3. Noter que Kasyapa laisse trois siéges inoccupés et s'assied sur le qua- 
triéme. Cf. Lalita vistara, trad. Foucaux, p. 384 : « Ensuite le Tathagata, 
afin de rendre hommage aux Tathagata antérieurs, ayant tourné autour de 
trois siéges comme un lion sans crainte, il s'assit sur le quatri¢me siege, 
les jambes croisées. ») 
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Loi, ils (devaient) entiérement supprimer toute attache avec 
l’extérieur. 

La Grande Assemblée, s’étant réunie, comprenait ceux 
qui ont les trois connaissances, les six pénétrations surna- 
turelles, les puissances, les forces et les maitrises'; ceux 
qui ont recu de la bouche’ du Bhagavat et récitent une 
section du Vinaya; ceux quiont recu des Auditeurs et réci- 
tent une section du Vinaya; ceux qui ont recu de la bouche 
du Bhagavat et récitent deux sections du Vinaya; ceux qui 
ont recu de la bouche des Auditeurs et récitent deux 
sections du Vinaya. 

L’assemblée délibéra en ces termes : « I] faut réunir ici 
ceux qui ont les trois connaissances, les six pénétrations 
surnaturelles, les puissances, les forces et les maitrises ; ceux 
qui ont recu de la bouche du Bhagavat et récitent deux 
sections du Vinaya; et ceux qui ont recu de la bouche des 
Auditeurs et récitent deux sections du Vinaya. » Quand 
ceux-ci furent réunis, il manquait deux personnes pour 
parfaire le nombre de cinq cents. Ils délibérérent de nouveau 
en ces termes : « I] faut parfaire le nombre de cing cents. » 
Le Vénérable Anuruddha arriva ensuite; il manquait 
encore une personne. 

Or, le Respectable Maha-Kasyapa était le premier stha- 
vira. Le second sthavira se nommait Na-t’eou-low Hh iA jit >. 
Le troisiéme sthavira se nommait Yeou-po-na-teou-lou 
Ye BS GA pe. Alors le Respectable Maha-Kasyapa monta 
sur son propre siege, ne laissant inoccupés que les siéges 


1. Cf. Mahdoastu, I, p. 70, 1. 20: te ca rddhivasibhadvabalastha. L’ordre 
du Mhvy. est done : puissances, maitrises, forces. 

2. Chinois [fj interpréte sammukhat. 

3. Var. des trois édit. chinoises : #& | |. La confusion entre Hf} et ME 
s'explique probablement par deux formes intermédiaires : fry et fh, la 
seconde étant une graphie ancienne de fff}. I] faut sans doute choisir entre 
Hf et #PE, et le second caractére fait songer au nom de Pindola (?). Le nom 
du troisieme sthavira pourrait étre alors *Upapindola (?). 
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des Respectables Sariputra, Maudgalyayana et Ananda’. 
Les bhiksu s’assirent tous 4 la suite. Alors le Respectable 
Maha-Kagyapa dit a Li-p’o-t’i #1 3% # (Revata), disciple 
et compagnon de voyage du Respectable Maudgalyayana : 
« O Vénérable! va chez les Trente-trois dieux convoquer 
le bhiksu Chou-ti-na [ik #E #§ (Sudinna ?) (en lui disant) : 
Le Bhagavat est entré dans le parinirvana. Le samgha des 
bhiksu se réunit dans l’intention de rassembler les Corbeilles 
de la Loi.» Alors il recut cet ordre, se rendit chez les 
Trente-trois dieux et dit : «O Vénérable! le Bhagavat est 
entré dans le parinirvdana. Le samgha des bhiksu se réunit 
dans l’intention de rassembler les Corbeilles de la Loi. C’est 
pourquoi je viens vous conyoquer. » En entendant ces paroles, 
le bhiksu fut pénétré de douleur (et dit) : « Le Bhagavat 
est entré dans le parinirvana? » Chou-t't-na répondit affirma- 
tivement. Puis il dit : « Si le Bhagavat était dans le 
Jambudvipa, je m’y rendrais. Mais le Bhagavat est entré 
dans le parinirvana, VQkil de l’univers est éteint. » Alors, 
par ses pouvoirs magiques (rddhipdda), il s’éleva dans 
lespace. Il entra dans le samadhi « Eclat du Feu » et s’inci- 
néra lui-méme. Ayant vu cela, (Revata) s’en retourna et 
rentra dans le sangha, ov il raconta ce qui préceéde: @..... 
jusqu’a : il entra dans le samadhi « Eclat du Feu ». 

On l’envoya de nouveau chez les Trente-trois dieux, au 
Palais aérien* des strisa, pour conyoquer Gavampati, puis 
le Vénérable Bien-Voir (Sudarsana), qui demeurait dans les 
monts des Parfums (Gandhamadana); le Vénérable P’o-?t’eou- 
sien-na ji 9A PE HS, qui demeurait sur le mont Folatrer i 
BK; le Vénérable Pa-k’ia-li HR 4 FL (Vakkali?), qui de- 


1. Ce passage contredit ce qui est dit plus haut. Au début du récit, les 
trois siéges inoccupés étaient ceux du Buddha, de Sariputra et de Maud- 
galyayana. Ici la troisitme place est occupée par Ananda, et ceci rappelle 
dautres textes qui assignaient a Ananda le troisitme rang (cf. supra, p. 78 
et 84). 

&. Litt. « palais ailé »; il s'agit sans doute d'un vimana. 
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meurait sur le mont Campa; il y avait en outre le Vénéra- 
ble Uttara, qui demeurait sur le mont Pur; un disciple du 
Vénérable Maudgalyayana, nommé Grand-Eclat,qui demeu- 
rait sur le mont Eclat; un disciple du Vénérable Sariputra, 
nommé Mo-so-low ie #% jf‘, qui demeurait sur le mont 
Man-t’o '& fe (Mandara); le Respectable Lo-tou 2% ft’, qui 
demeurait sur le mont Mo-lo fii 2% (Malaya). Et tous ceux- 
cl, etc., jusqu’’ : ayant entendu l’appel, entrérent tous dans 
le parinirvana. 

On envoya encore le messager au Palais des deva P’i-cha- 
men (Vaisramana) pour appeler Sieou-mi-to és 28 (% (Su- 
mitra). Le messager, quand il fut arrivé, prononca ces 
paroles : «O Vénérable! Le Bhagavat est entré dans le 
parinirvdna. Le samgha des bhiksu se réunit dans |’inten- 
tion de rassembler les Corbeilles de la Loi. C’est pourquoi 
je viens vous convoquer.» Le bhiksu, ayant entendu ces 
paroles, fut pénétré de douleur et dit : « Le Bhagavat est 
entré dans le parinirvana? » Il répondit affirmativement. 
Alors (Sumitra) dit : «Si le Bhagavat était dans le Jambu- 
dvipa, je m’y rendrais. Mais le Bhagavat est entré dans le 
parinirodna, )Qiil de Vunivers est éteint. » Alors, par ses 
pouvoirs magiques, il s’éleva dans l’espace. I] entra dans le 
samadhi « Kclat du Feu », s’incinéra lui-méme et entra dans 
le parinirodna. Le messager revint dans le samgha et 
exposa ce qui précede. 

Le Grand Kagyapa dit: « O Vénérables! assez! N’en 
appelons plus d’autres. Ceux qui entendent notre appel 
entrent aussit6t dans le nirvana. Si nous en conyoquons 
d’autres, ceux-la entreront 4 leur tour dans le parinirvana ; 
ainsi l’univers sera vide et il n’y aura plus de champ de 
mérite (punyaksetra). » Un bhiksu dit: « © Vénérables ! 


1, Mo-so-lou transcrit peut-étre une forme dialectale en u correspondant 


a skr. mdsara. 4 
2. La lecon des trois édit. chinoises est Lo-cho | jt (Raja ?). 
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le Respectable Ananda est le serviteur du Buddha. I] a 
recu en personne sa Loi et sa doctrine. De plus le Bhagavat 
a prédit qu’Ananda excellerait en trois choses. I] faut 
Vappeler. » Le Grand Kagyapa dit : « Non! Si lui, qui 
est en cours d’étude, entrait dans l’assemblée de ceux qui 
n’étudient plus, qui ont les puissances, les forces et les 
maitrises, ce serait comme si un chacal galeux entrait dans 
une bande de lions. » | 

Alors le Respectable Ananda, ayant médité et achevé de 
rendre hommage (aux reliques), arriva dans un village et 
pronong¢a ces paroles: « Je vais maintenant passer la nuit 
ici. Demain jirai dans la ville de Rajagrha. Alors un deva 
vint dire & Ananda: « Le Grand Kasyapa a dit, 6 Res- 
pectable! que vous étes un chacal galeux. » Ananda fit cette 
réflexion : « Le Bhagavat est entré dans le parinirvdna. 
Voici que je désire justement rejoindre (Kasyapa). Pour- 
quoi me considérer comme un chacal galeux ? » Il en 
éprouva du déplaisir et fit encore cette réflexion : « Le 
Grand Kasyapa connait bien ma parenté et mon nom. 
C’est justement parce que mes liens ne sont pas encore 
détruits qu’il a prononcé ces paroles. » Alors le. Respec- 
table Ananda appliqua soigneusement son énergie (virya) 
et marcha de long en large sans distraction, désirant 
mettre fin a ses courants (a@srava). Alors, le Respec- 
table Ananda étant fatigué de marcher, la pensée du 
nirvdna du Bhagavat attrista et oppressa son esprit. Ce 
quwil avait entendu auparavant, il le retenait, mais sans en 
pénétrer (le sens). Soudain il fit cette réflexion : « Le 
Bhagavat a prédit qu’au moment ou je réaliserais la Loi, 
mon esprit n’aurait pas de distraction et que j’obtiendrais 
Yarrét des courants, grace & une extréme fatigue. » Sans 
que son esprit sortit de méditation (samadhi), il renversa 
son corps afin de se coucher. La téte n’avait pas encore 
touché loreiller quand il obtint l’arrét des courants, les 
trois connaissances, les six pénétrations surnaturelles, les 
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puissances, les forces et les maitrises. Alors, par ses pou- 
voirs magiques (rddhipdda), il s’éleva dans l’espace et 
partit. Parvenu a la porte dela caverne Tch’a-ti, il récita 
cette gatha : 

Lui qui a beaucoup entendu (bahusruta), 

qui est habile dans la discussion 

et qui a servi le Bhagavat, 

Ananda, le fils de Gautama, 

se tient maintenant a la porte, 

puisqu’on ne la lui ouvre pas. 

Il récita encore cette gdthd: 

Lui qui a beaucoup entendu, 

qui a du talent, qui est habile dans la discussion, 

et qui a servi le Bhagavat, 

ayant rejeté le fardeau de ses liens, 

le fils de Gautama se tient 4 la porte. 

Alors le Grand Kasyapa récita cette gdthda: 

Tu as rejeté le fardeau des klesa, 

tu te dis parvenu au but supréme 

et tu n’es pas encore entré, 6 fils de Gautama ! 

Entre, fils de Gautama! 

Quand Ananda fut entré et qu’il se fut prosterné devant 
le siege du Bhagavat, puis devant les sthavira, il parvint a 
emplacement de son propre siége et s’assit. Alors le Grand 
Kagyapa dit 4 Ananda: «Ce n’est pas pour me glorifier ni 
pour me montrer méprisant et grossier 4 ton égard que j’ai 
prononcé ces paroles. C’est seulement parce que tu n’étais 
pas avancé dans la recherche de la Voie et parce que je 
voulais t’inciter & supprimer les courants par ton énergie 
(virya) que j'ai prononcé ces paroles. » Ananda dit: « Je le 
sais bien. C’est seulement parce que mes liens n’étaient pas 
encore supprimés et dans le dessein de me faire employer 
toute mon énergie a supprimer les courants. » 

Alors le Respectable Maha-Kasyapa demanda aux mem- 
bres de l’assemblée : « Quelle Corbeille allons-nous mainte- 
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nant rassembler d’abord?» Les membres de l’assemblée 
répondirent tous: « Rassemblons d’abord la Corbeille de la 
Loi. » Il demanda encore: « Qui doit la rassembler? » Les 
bhiksu dirent : «Le Venérable Ananda.» Ananda dit: 
«Non! Il y a d'autres Vénérables bhiksu.» Ils dirent en 
outre : «Bien quil y ait d’autres Vénérables bhiksu, le 
Bhagavat a prédit que tu serais le premier de ceux qui ont 
beaucoup entendu (bahusruta). Il te faut rassembler 
(la Loi). » Ananda dit : « O Vénérables! puisque vous me 
chargez de la rassembler, si quelque chose est conforme a 
la Loi, approuvez; si quelque chose est contraire @ la Loi, 
interrompez; si quelque chose n’est pas d’accord (avec la 
Loi), interrompez. N’évitez pas d’interrompre pour me 
montrer du respect. Je désire que vous m’avertissiez de ce 
qui est conforme au Sens et de ce qui est contraire au Sens. » 
Ceux de l’assemblée dirent tous : «O Vénérable Ananda! 
rassemble donc la Corbeille de la Loi. Ce qui sera 
conforme 4 la Loi, nous l’approuverons. Ce qui sera con- 
traire 4 la Loi, le moment venu, nous le ferons connaitre. » 
Alors le Respectable Ananda fit cette réflexion : « Comment 
yais-je maintenant rassembler la Corbeille de la Loi? » 
Ayant fait cette réflexion, il récita ce sutra: « C’est ainsi 
que j’ai entendu. Une fois, le Buddha résidait & Uruvilva, 
au bord de la riviere Nairanjana, au Bodhimanda. » 

Quand le Vénérable Ananda eut prononcé ces paroles, 
les cing cents arhat, (doués) des puissances, des forces et 
des maitrises, s’élevérent dans l’espace et tous gémirent : 
« Le Bhagavat que nos yeux ont vu, nous entendons main- 
tenant ses paroles! » Tous, ayant prononcé le namo Bud- 
dhaya, retournérent sur leurs siéges. Alors Ananda récita 
ces gatha : 

Celui qui s’exerce avec zéle a l'étude correcte, 


qui voit que les phénomenes (dharma) naissent et sont 
détruits, 
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qui sait que les phénoménes sont produits par des 
causes, 

celui-la écarte l’ignorance et détruit les souillures (klesa). 

Celui qui s’exerce avec zéle 4 1’étude correcte, 

réalise l’extinction des phénoménes (dharma). 

Celui qui s’exerce avec zéle 4 I’étude correcte, 

repousse et soumet l’armée de Mara. 

Celui qui s’exerce avec zéle a l'étude correcte, 

est semblable au soleil qui chasse les ténébres. 

Quand le Vénérable Ananda eut ainsi récité en totalité 
la Corbeille de la Loi, les textes longs furent rassemblés 
et formérent le Long dgama. Les textes moyens furent 
rassemblés et formérent le Moyen dgama. Les textes 
mélangés furent rassemblés et formérent l’dgama Mélangé 
(samyukta). Le Mélange des Organes (indriya), le Mélange 
des Forces (bala), le Mélange de I’Intelligence (bodhi), le 
Mélange de la Voie (marga), les textes de ces catégories 
sont ce qu’on appelle Mélanges. Le degré Un, le degré 
Deux, le degré Trois, etc..., jusqu’a: le degré Cent, 
arrangés dans l’ordre numérique, furent rassemblés et 
formerent l’dgama de Un-et-plus (Fkottara). Le Tsa 
tsang (Ksudrakagama) est le récit fait par les Pratyeka- 
buddha et par les arhat eux-mémes des circonstances de 
leur carriére (caryd) depuis le début; tous les récitatifs et 
gatha de cette sorte sont ce qu’on appelle Tsa tsang. 

Alors le Vénérable Ananda récita ces gathd : 

Dans ces Corbeilles de la Loi, aux quatre-vingt mille 
sections, 

tels sont les préceptes (dharma) que j’ai entendus de 
la bouche du Buddha. 

Dans ces Corbeilles de la Loi aux quatre-vingt mille 
sections, 

tels sont les préceptes que j’ai entendus de la bouche 
d'autres personnes. 

Ces préceptes que j’ai retenus complétement 
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ont été énoncés par le Buddha jusqu’a son entrée 
dans le nirvdna. 

Voila ce qu’on appelle la Compilation de la Corbeille 
de la Loi. 

On demanda ensuite: «Quel autre devra rassembler la 
Corbeille du Vinaya?» Il y en eut qui dirent : «C’est le 
Vénérable Upali. » Upali dit: «Non! Il y a d’autres Véné- 
rables bhiksu. » On dit : « Bien qu’il y ait d’autres Véné- 
rables bhiksu, le Bhagavat a prédit que tu réaliserais les 
quatorze qualités (dharma), qu’hormis le Tathagata, (tous) 
devraient rendre hommage 4 ton savoir exact et complet, 
et que tu serais le premier de ceux qui maintiennent la Dis- 
cipline. » Upali dit: « O Vénérables! puisque vous me 
chargez de la rassembler, si quelque chose est conforme a 
la Loi, approuvez; si quelque chose est contraire ala Loi, 
interrompez; si quelque chose n’est pas d’accord (avec la 
Loi), interrompez; n’évitez pas d’interrompre pour me 
montrer du respect. Je désire que vous m’avertissiez de ce 
qui est conforme au Sens et de ce qui est contraire au Sens. 
Tous dirent : « O Vénérable Upali! rassemble done (le 
Vinaya). Ce qui sera conforme a la Loi, nous ]’approuverons. 
Ce qui sera contraire 4 la Loi, le moment venu, nous le 
ferons connaitre. » 

Le Vénérable Upali fit cette réflexion : « Comment vais-je 
maintenant rassembler la Corbeille de la Discipline? » (Il 
dit)': «Il y a cing régles de la pureté. Si elles sont con- 
formes a la Loi et conformes a la Discipline, approuvez-les. 
Si elles ne sont pas conformes a la Loi et 4 Ja Discipline, 
il faut y faire opposition. Quelles sont les cing ? Premie- 
rement, la pureté de la zone interdite. Deuxiémement, la 
pureté de la Loi territoriale. Troisitmement, la pureté de la 
pratique des défenses. Quatri¢mement, la pureté des Véné- 
rables. Cinquiémement, la pureté du vulgaire. — La pureté 


1, Je suppose que la réflexion d'Upali est terminée et qu'il s’adresse main- 
tenant 4 l'assemblée, 
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de la zone interdite : l’endroit o& demeurent les bhiksu 
constitue la zone interdite. Si (cette régle) est d’accord 
avec les quatre Grands Enseignements, qu’on s’y con- 
forme; si elle n’est pas d’accord (avec eux),qu’on la rejette. 
C’est ce qu’on appelle la pureté de la zone interdite. — La 
pureté de la Loi territoriale : c’est-a-dire de la Loi du 
territoire du royaume. Si elle est d’accord avec les quatre 
Grands Enseignements, qu’on s’y conforme; si elle n’est 
pas d’accord (avec eux), qu’on la rejette. C’est ce qu’on 
appelle la pureté de la Loi territoriale. — La pureté de la 
pratique des défenses: je vois tel bhiksu qui maintient les 
défenses, pratiquer tel précepte (dharma). Si ce précepte 
est d’accord avec les quatre Grands Enseignements, qu’on 
s’y conforme; sil n’est pas d’accord (avec eux), qu’on le 
rejette. C’est ce qu’on appelle la pureté de la pratique des 
défenses. — La pureté des Vénérables: je vois un Véné- 
rable bhiksu (tel que) les Vénérables Sariputra et Maud- 
galyayana pratiquer tel précepte. Si (ce précepte) est 
d’accord avec les quatre Grands Enseignements, qu’on s’y 
conforme. S’il n’est pas d’accord (avec eux), qu’on le rejette. 
C’est ce qu’on appelle la pureté des Véneérables. ala 
pureté du vulgaire: on ne doit pas, comme il est de régle 
chez ceux qui sont restés dans le monde, manger hors du 
temps fixé, boire des boissons fermentées, forniquer. 
Tout cela constitue une pureté vulgaire, la pureté de ceux 
qui ne sont pas sortis du monde. C’est ce qu’on appelle 
la pureté du vulgaire. 

« Ainsi, 6 Vénérables! ce qui est conforme a la Loi, 
approuvez-le ; 4 ce qui est contraire a la Loi, faites opposi- 
tion. » Les bhiksu répondirent: « Ce qui est conforme (a 
la Loi), nous l’approuverons. En cas de non-conformité, le 
moment venu, nous nous y oOpposerons. » 

Alors le Respectable Upali dit & Ananda: «0 Véné- 
rable! tu es coupable. Dans l’assemblée des Purs tu dois 
confesser tes fautes. » Ananda dit: « Quelles fautes ai-je 
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commises? » Il répondit : « Le Bhagavat a refusé jusqu’a 
trois fois de sauver les femmes en les faisant sortir du 
monde. Et trois fois tu en as demandé (pour elles l’autori- 
sation). En cela, tu as commis une faute contre le Vinaya. » 
Alors le Respectable Maha-Kasyapa jeta une fiche a terre 
et dit: « Ceci est la premiére fiche. » Aussitot la terre 
trembla dans les trois mille grands milliers de monde. 

De plus, (Upali dit): « Quand le Buddha était a Vaisall, 
le Buddha te dit: « O Ananda! a Vaigali, les divertisse- 
ments, le tir a l’arc, les mats et les stupa sont plaisants. 
Quiconque acquiert les quatre pouvoirs magiques (rddhi- 
pada) peut rester vivant pendant un kalpa ou pendant 
plus d'un kalpa. Si le Buddha restait en ce monde, les 
hommes pourraient le voir. » Tu as dit: « C’est ainsi, 6 
Bhagavat ! C’est ainsi, 6 Sugata! » Mais tu n’as pas prié 
le Buddha de rester en ce monde. En cela, tu as commis 
une faute contre le Vinaya. » Puis on jeta une seconde 
fiche. 

«De plus, tu as posé ton pied droit sur la samghati du 
Buddha pour la coudre'. Ne savais-tu pas que cette sam- 
ghati devait étre honorée au moyen d’un stupa par les deva 
et les hommes. En cela, tu as commis une faute contre le 
Vinaya. » Puis on jeta une troisiéme fiche. 

« De plus, le Buddha t’a dit: « O Ananda! apporte-moi 
de l’eau. » Et ainsi jusqu’’é trois fois sans que tu lui en 
donnasses. Le Bhagavat prit (lui-méme) de l’eau. En cela, 
tu as commis une faute contre le Vinaya. » On jeta une 
quatriéme fiche, 

« De plus, le Buddha t’a dit : « O Ananda! quand 
viendra le moment de mon parinirvdna, il faudra m’aver- 
tir que je dois abolir, en faveur des bhiksu, les défenses 
mineures et minimes. » Mais tu n’as rien dit. En cela, tu as 


1, J'intervertis l'ordre des deux derniers caractéres et je lis: ff) #§. 
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commis une faute contre le Vinaya. » On jeta une cin- 
quieme fiche. 

« De plus, quand le Buddha fut entré dans le parinir- 
vana, tu as montré aux bhiksuni le mystéere des organes 
secrets du Buddha. En cela, tu as commis une faute contre 
le Vinaya. » On jeta une sixiéme fiche. : 

« De plus, quand le Buddha fut entré dans le parinir- 
vana, les matrones Malla s’approchérent et pleurérent sur 
les pieds du Bhagavat. Leurs larmes tombérent sur ses 
pieds. Toi qui étais le serviteur du Buddha, tu ne t’y es pas 
opposé. En cela, tu as commis une faute contre le Vinaya. » 
On jeta une septiéme fiche. 

Alors Ananda, ne reconnaissant pas deux de ces fautes, 
prononca ces paroles : « O Vénérables! les Buddha du 
temps passé eurent tous quatre assemblées (parisad) (de 
disciples). C’est pourquoi j’ai demandé trois fois qu’on 
sauvat les bhikguni. Quand le Buddha se trouvait a Vaisali, 
il m’a donné trois avertissements sans que je le prie de 
rester en ce monde. En ce temps-la, j’étais encore en cours 
d’étude. J’étais offusqué par Mara. C’est pourquoi je n’ai 
rien demandé. Parmi les fautes (précédentes) j’en ai commis 
cing contre le Vinaya. O Vénérables! vous avez agi con- 
formément a la Loi. » 

Alors le Vénérable Upali prononea ces paroles : «O Vé- 
nérables! il y a neuf séries de préceptes (dharma). Quelles 
sont ces neuf? 1° Les pdaradjika, 2° les samghdvasesa, 3° les 
deux régles indéterminées, 4° les trente naissargika, 5° les 
quatre-vingt-douze prdyascittika, 6° les quatre pratide- 
saniya, 7° les sept regles de l'étude (s‘ksdpada), 8° les sept 
regles pour apaiser les querelles (adhikarana-samatha), 
9° les régles de observation des préceptes (dharma). Le 
Bhagavat en tel licu, pour le bhiksu Un tel, a-t-il édicté 
cette défense?...» Tous dirent : «C'est ainsi, 6 Upali! 
C’est ainsi, 6 Upali! » 

Il dit encore: « Dans le Vinaya, cing choses sont relatées, 
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Quelles sont les cing ? 1° Les Sieu-t’o-lo (Sutra), 2° le P’i-nt 
(Vinaya), 3° le Sens, 4° Enseignement, 5° la Gravité. Les 
Sutra, ce sont les cing sutra. Le Vinaya, ce sont les deux 
recueils du Vinaya : l’abrégé et le développé. Le Sens, 
c’est explication phrase par phrase. L’Enseignement, ce. 
sont les quatre régles du Grand Enseignement conformes a 
l’énoncé fait par le Bhagavat pour les ksatriya et les brah- 
manes maitres de maison. La Gravité, ce sont les cing 
(circonstances) aggravantes dans l’accomplissement d’un vol 
et ce qui atténue les cing ?eou-lan-chou \fy Hf BE (sthula- 
tyaya). C’est ce qu’on appelle les cing choses relatées dans 
le Vinaya. O Vénérables! c’est cela que vous devez étudier. 

« En outre, il y a cing Vinaya. Quels sont les cing? 
1° Le Vinaya abrégé, 2° le Vinaya développé, 3° le Vinaya 
régional, 4° le Vinaya de stricte observance, 5° le Vinaya 
(des rites) conformes 4 la Loi. Le Vinaya abrégé, ce sont les 
défenses en cinq sections. Le Vinaya développé, c’est le 
deuxiéme recueil du Vinaya. Le Vinaya régional, ce sont 
les cing choses autorisées dans les pays frontiéres et les 
régions soumises ou tributaires. Le Vinaya de stricte 
observance, c’est : la réception des vétements kathina, le 
pardon des cinq fautes, les divisions dans la communauté, 
Ja nourriture, etc..., jusqu’a : ne pas parler et tenir éloigné 
des repas en commun. Le Vinaya (des rites) conformes a 
la Loi comprend les karma de la Loi et les karma de con- 
corde ; c’est ce qu’on appelle le Vinaya (des rites) conformes 
a la Loi. Les autres ne sont pas des karma. » 

Ayant ainsi achevé de réunir la Corbeille du Vinaya, il 
appela les mille bhiksu qui étaient au dehors et les fit 
entrer. Il dit : « O Vénérables ! voici rassemblée la Cor- 
beille de la Loi. Voici rassemblée la Corbeille du Vinaya. » 
Des bhiksu dirent : « O Vénérables ! le Bhagavat a dit 
auparavant & Ananda : «Je désire, en faveur des bhiksu, 
abolir les défenses mineures et minimes. Lesquelles ont été 
abolies en notre faveur? » Des bhiksw dirent : « Puisque 
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le Bhagavat a aboli les défenses mineures et minimes, il faut 
justement abolir les Réglements. » D’autres dirent : «Il ne 
suffit pas d’abolir les Réglements, il faut aussi abolir les 
siksapada. » D’autres dirent : « Qu’on abolisse également 
les quatre pratidesaniya. » D’autres dirent : « Qu’on abo- 
lisse également les quatre-vingt-douze prdyascittika. » 
D’autres dirent : « Qu’on abolisse également les trente 
naissargika prayascittika. » D’autres dirent : « Qu’on 
abolisse également les deux régles indéterminées. » Alors les 
Six dirent : «O Vénérables ! si le Bhagavat était resté en 
ce monde, il aurait tout entiérement aboli. » 

Le Grand Kasyapa, par le prestige et la dignité, était sem- 
blable au Bhagavat. I] dit: « Oh! oh! ne faites pas tout 
ce bruit! » Alors tout le monde se tut. Le Grand Kagyapa 
dit : «O Vénérables! si ce quia été interdit est autorisé de 
nouveau, cela fera dire aux gens du dehors : « Quand Gau- 
tama était en ce monde, les réglements et les préceptes 
brillaient d’un vif éclat. Aujourd’hui qu’il est entré dans le 
nirvana, Vefficacité de la Loi est détruite. » O Vénérables! 
ce qui n’a pas été édicté, gardons-nous de l’édicter. Ce qui 
a été édicté, nous devons nous y conformer et l’étudier. » 

Cette Loi, d’ot a: t-elle été entendue? — De la bouche 
du Vénérable Voie-force (Margabala?) ont été entendus le 
Vinaya, l’Abhidharma, le Samyukta-dgama, | Ekottara- 
dgama, le Moyen dgama, le Long dgama. — Et le Véné- 
rable Margabala(?), de qui l’avait-il entendue? — De la 
bouche du Vénérable Fou-cha-p’o-to-lo if w YE pe FE 
(Pusyavatara?). — Le Vénérable Pusyavatara(?), de qui 
l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable Loi- 
triompher. — Le Vénérable Loi-triompher, de qui l’avait-il 
entendue? — De la bouche du Vénérable Seng-k’te-t’t-p’o 
(ew A Hi YE (Samghadeva?).— Le Vénérable Samghadeva(?), 
de qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable 
Dragon-éveil (Nagabodhi?). — Le Vénérable Nagabodhi (*), 
de qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable 
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Loi-sapeque. — Le Vénérable Loi-sapéque, de qui l’avait-il 


entendue? — De la bouche du Vénérable 7’t-na-k’te # 
Hh Am (Dignaga?). — Le Vénérable Dignaga (?), de qui 
Vavait-il entendue? — De la bouche du Vénérable Loi- 


garder (Dharmaraksita?).— Le Vénérable Dharmaraksita (?), 
de qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable 
K'i-p’o-k’ie & ¥ fy (Jivaka). — Le Vénérable Jivaka, de 
qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable 
Fou-t’i-lo sf $i 3 (Buddhila?). — Le Vénérable Fou-t’1-lo, 
dé qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable 
Ye-cho Jf 4 (Yasas). — Le Vénérable Yasas, de qui l’avait- 
il entendue? — De la bouche du Vénérable Tch’a-t'o 3% fe". 
— Le Vénérable Tch’a-o, de qui l’avait-il entendue? De 
la bouche du Vénérable Garder-vie. — Le Vénérable 
Garder-vie, de qui l’avait-il entendue? — De la bouche du 
Vénérable Bien-garder. — Le Vénérable Bien-garder, de 
qui l’avait-il entendue ? — De la bouche du Vénérable 
Boeuf-garder. — Le Vénérable Boouf-garder, de qui l’avait-il 
entendue? — De la bouche du Vénérable Kiu-ché-lo B 4& 
3 (KKusala?). — Le Vénérable Kusala (?), de qui l’avait-il 
entendue? — De la bouche du Vénérable Mo-k’ieou-to fii 
We 1 (Makuta)*. — Le Vénérable Makuta, de qui l’avait-il 
entendue ? — De la bouche du Vénérable Mo-ho-na fi 3iy 


Hs (Mahanaman?). — Le Vénérable Mahanaman(?), de qui 
Vavait-il entendue? — De la bouche du Vénérable Pouvoir- 
protéger. — Le Vénérable Pouvoir-protéger, de qui 


Vavait-il entendue? — De la bouche du Vénérable Mou-to 
HW (Mukta?). — Le Vénérable Mukta(?), de qui l’avait-il 
entendue? — De la bouche du Vénérable Avu-hi F Re. — 
Le Vénérable Aru-hi, de qui l’avait-il entendue? — De 
Ja bouche du Vénérable Loi-haut. — Le Vénérable Loi- 
haut, de qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vé- 


1. Tch’a-t’o fait songer & une forme telle que cheda (?). 
®. A’ieow transcrit sans doute -gu-. L’original devait étre tel que *Maguta, 
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nérable Racine-garder. — Le Vénérable Racine-garder, de 
qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable 
Ki-to # % (Jita?). — Le Vénérable Jita (?), de qui l’avait- 
il entendue? — De la bouche du Vénérable Chou-t’t-t’o-so 
Hi HE BE GE (Jyotirdasa ?). — Le Vénérable Jyotirdasa (?), de 
qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vénérable 
T’o-so-p’o-lo Pe eB YE Bt (Dasabala). — Le Vénérable Da- 
sabala, de qui l’avait-il entendue? — De la bouche du Vé- 
nérable Upali. — Le Vénérable Upali, de qui lavait-il 
entendue? — De la bouche du Buddha. — Le Buddha, de 
qui l’avait-il entendue ? — Sans maitre, il en eut ]’intuition, 
sans l’entendre d’autre personne. Le Buddha possédait la 
sagesse illimitée. Afin d’assurer la prospérité des étres 
vivants, il a transmis la Loi & Upali, Upali l’a transmise a 
Dasabala, Dasabala |’a transmise a Jyotirdasa. Jyotirdasa... 
etc... jusqu’a : l’a transmise au Vénérable Margabala. 
Margabala me l’a transmise, ainsi qu’aux autres hommes. 

Nous, grace 4 l’enseignement du maitre 

qui l’avait entendu du Vénérable sans égal, 

nous avons entendu, retenons et récitons le Vinaya, 

la Loi que pratiquent les Bienheureux. 

Les Corbeilles de la Loi, que possédait le Bhagavat, 

qui ont été léguées aux Sakya, 

gardons-les tous ensemble 

pour que la Loi puisse demeurer longtemps. 

Fin (du chapitre) intitulé : Réunion des Corbeilles de la 

Loi par les Cinq cents. 


1. Le début de cette transcription comme la fin de la précédente parait 
calqué sur dasa et non sur dasa’. 


CHAPITRE IV 


Le récit du Concile dans le Vinaya des 
Sarvastivadin 


Le Che song liu -- jij ## ou « Vinaya en dix récitations » 
est le traité de Discipline de la secte Sarvastivadin. La 
traduction chinoise, commencée en 404 par Fo-jo-to-lo 
(Punyatrata) et poursuivie par Kumarajiva, fut achevée, 
apres la mort de ce dernier, par Vimalaksa (Nanjio, n° 1115; 
ef. Pr. Ch. Bagchi, Le Canon bouddhique en Chine, 
bape isd): 

Le Vinaya des Sarvastivadin est évidemment apparenté 
au monumental Vinaya des Mulasarvastivadin, traduit en 
chinois par Yi-tsing; le nom méme des deux sectes 
Yindique assez clairement. Les Mulasarvastivadin se 
désignaient ainsi parce quils prétendaient conserver dans 
sa pureté la doctrine des origines (mula) de la secte. Mais 
rien ne prouve que leur prétention fit justifiée ni surtout 
que cette fraction de I’Ecole Sarvastivadin fut plus 
ancienne que les autres. Le souci de remonter aux origines 
se manifeste généralement quand |’ancienne tradition a été 
faussée; la «réforme» est un événement tardif dans 
Vhistoire des religions et des ordres. L’énorme Vinaya des 
Mulasarvastivadin s’est grossi d’apports successifs, et son 
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développement anormal n’est pas un indice d’ancienneteé. 
C’est seulement lorsqu’une analyse attentive l’aura débar- 
rassé de ses éléments adventices qu’on pourra peut-étre 
apercevoir lequel, du Che song liu ou du Vinaya traduit 
par Yi-tsing, est plus voisin du Vinaya primitif de 
l’Ecole Sarvastivadin. D’ores et déja, il convient d’observer 
que la division en song ou «récitations» est un trait 
probablement ancien. Dans le Vinaya pali, la division en 
bhanavara ou «récitations» parait antérieure a la division 
en khandhaka. 

Quoi qu'il en soit, le récit du Concile, dont on va lire la 
traduction, ne se signale par aucun trait décidément 


archaique. 


‘Ayant rassemblé le samgha, (Maha-Kasyapa) dit aux 
bhiksu: « Autrefois, comme je me rendais, a la téte de 
cing cents bhiksu, de la ville de Pava a la ville de Kusi- 
(nara), je vis, 4 mi-route entre les deux villes, un brahmane 
portant une fleur céleste de mandara, qui venait de Kusi- 
(nara) et se rendait a la ville de Pava. J’interrogeai ce 
brahmane : « Yeou-p’o-k’ie (updsaka)*, d’ou viens-tu ? 
Ou vas-tu?» Le brahmane répondit : «Je viens de la 
ville de Kusi(nara) et je me rends a celle de Pava. » Je 
lui demandai : « Connais-tu notre maitre? » Il répondit: 
«Je le connais. Voici maintenant sept jours que votre grand 
maitre est entré dans le parinirvana, entre les arbres 
so-lo (sala) formant la paire. Les deva et les hommes ont 
rendu hommage 4 ses sarira, et c’est la que jai trouvé cette 
fleur de mandara. » Affligé, je lui dis : « Le Buddha est 
entré dans le parinirvana ! O combien vite! Dans le monde 
VCsil s’est éteint! » Parmi les bAiksu, les uns étaient dans 
une profonde tristesse, d’autres pleuraient en levant les 
mains, d’autres tombaient 3 terre; tous disaient : « Le 
Buddha est entré dans le nirvdna ! O combien vite! Dans 
je monde |’Citil s’est éteint! » 

« Parmi les bhiksu, les uns se roulaient sur le sol, 
d’autres étaient affligés, d’autres, qui avaient détruit en 
eux les passions et qui voyaient par la contemplation la 
vraie nature des choses, (disaient) : « Tout est imperma- 
nent, douloureux et vide, et il n’y a pas de moi. Puisque 
limpermanence est la vraie nature des phénomenes, com- 


1. Ceci se place aprés le récit de I'’érection des dix stépa. Cf. Tripit., édit. 
de Tok., XVI, 7, p. 23°, col. 16. 

2. La transcription yeou-p’o-k’ie suppose un original tel que uva(salga, 
qui est, en prakrit jaina, la forme usuelle correspondant a skr. upasaka, 
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ment pourraient-ils étre permanents? Le Buddha, (quand 
il) était en ce monde, a dit lui-méme : Tout ce qui, pour 
les étres vivants, est cher et agréable est difficile a conserver 
longtemps; tout est voué a la séparation, a la disparition, 
& la destruction. » 

Alors un bhiksu entété, sot, méchant, parvenu a la 
vieillesse, prononea ces paroles mauvaises : « Ce Vénérable 
disait toujours: Vous devez faire ceci; vous ne devez pas 
faire cela. Nous sommes maintenant nos maitres. Faisons 
ce que nous voulons faire; ne faisons pas ce que nous ne 
voulons pas faire. » Les paroles que ce stupide bAiksu avait 
dites, je fus seul 4 les entendre; nul autre n’en sut rien; 
ils en furent empéchés par la puissance surnaturelle des 
deva. Il y eut encore un bhiksu qui dit devant moi: 
« (Avant que) les paroles de la Loi (ne deviennent) con- 
traires a la Loi et que les paroles contraires 4 la Loi ne 
soient la Loi, (avant que) les paroles excellentes (ne devien- 
nent) mauvaises et que les paroles mauvaises (ne devien- 
nent) excellentes, il nous faut maintenant rassembler tous 
les Sutra, tout le Vinaya, tout lAbhidharma. » 

Maha-Kasyapa se dit en lui-méme: « Je dois dans le 
samgha rassembler tous les Sutra, tout le Vinaya, tout 
lAbhidharma. Peut-étre des bhiksu ignorants diront : « I] 
ne faut pas ainsi rassembler tous les Sutra, tout le Vinaya, 
tout l’Abhidharma. » Il nous faut maintenant, dans le 
samgha, choisir des hommes éclairés, capables de rassem- 
bler la Loi. Dans le samgha, faisons le karma du choix. » 

Alors le Vénérable Maha-Kasyapa choisit dans le 
samgha cing cents bhikgsu moins un. Un a un il prononca 
leurs noms. Tous ces bhiksu récitaient les trois Corbeilles, 
avaient acquis les trois connaissances (vidyd) et détruit les 
trois venins. Tous avaient obtenu la Délivrance. Maha- 
Kagyapa, dans le samgha, fit cette proclamation: « O 
Révérends! que le samgha écoute! Ces cing cents 
bhiksu moins un, dont les noms ont été prononcés, 
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récitent tous les trois Corbeilles, ont acquis les trois 
connaissances et détruit les trois vening. Tous ont obtenu 
la Délivrance. Si le samgha le juge opportun, que le 
samgha prenne patience et écoute. Ces cing cents bhiksu 
moins un sont les hommes qui rassembleront la Loi. Telle 
est la résolution. » 

Or, le Vénérable Ananda se trouvait dans le samgha. Le 
Vénérable Maha-Kagyapa se dit en lui-méme : « Cet Ananda 
est un homme qui a bien étudié. Le Buddha a dit qu Ananda 
était le premier de ceux qui ont beaucoup entendu (ba- 
husruta). Il nous faut maintenant faire en sorte qu’ Ananda 
soit un de ceux qui rassembleront la Loi. » Le Vénérable 
Maha-Kasyapa, ayant fait cette réflexion, fit dansle samgha 
cette proclamation : « O Révérends! que le samgha écoute ! 
Cet Ananda est un homme qui a bien étudié. Le Buddha a 
dit qu’Ananda était le premier de ceux qui ont beaucoup 
entendu. Si le samgha le juge opportun, que le samgha 
prenne patience et écoute. I] nous faut maintenant faire en 
sorte qu’Ananda soit un de ceux qui rassembleront la Loi. 
Telle est la résolution. O Révérends! que le samgha écoute ! 
Cet’ Ananda..... qui rassembleront la Loi. Quiconque, 
6 Vénérables ! consent 4 ce qu’Ananda soit un de ceux qui 
rassembleront la Loi, qwil se taise. Quiconque n’y consent 
pas, quwil le dise. » 

Quand le samgha eut autorisé le Vénérable Ananda a 
étre un de ceux qui rassembleraient la Loi, (Kasyapa dit) : 
« Puisque le samgha, par son silence, a marqué son con- 
sentement, que cette chose soit maintenue ainsi ly 

Le Vénérable Maha-Kasyapa se dit encore en lui-méme : 
« Rassemblons maintenant tous les Sutra, tout le Vinaya, 
tout l’Abhidharma. I] y a beaucoup a faire. Ce n’est pas en 
un jour, en deux jours... en sept jours qu’il sera possible de 
lachever. Maintenant dans le samg/a il faut faire le karma, 
(afin que) les hommes capables de rassembler la Loi passent 
ensemble le temps de retraite en un méme lieu. Si on ne 
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fait pas le karma, ils ne pourront passer ensemble le temps 
de retraite en un méme lieu. » Quand il eut ainsi réfléchi, 
le Vénérable Maha-Kasyapa fit, dans le samgha, cette pro- 
clamation : « O Révérends! que le samgha écoute! Main- 
tenant il y a beaucoup a faire pour rassembler la Loi. Ce 
n’est pas en un jour, en deux jours... en sept jours qu'il 
sera possible de l’achever. Maintenant dans le samgha il 
faut faire le karma, (afin que) les hommes capables de ras- 
sembler la Loi passent ensemble le temps de retraite en un 
méme lieu. Si on ne fait pas le karma, ils ne pourront passer 
ensemble le temps de retraite en un méme lieu. Telle est la 
résolution. » Alors le Vénérable Maha-Kasyapa fit encore 
cette réflexion : « Ol (trouver) un pays tranquille, un bon 
ermitage, les quatre sortes d’offrandes et des aliments en 
quantité suffisante, sans voleurs ni brigands ? » Alors il 
pensa : « Dans la ville de Rajagrha, les quatre sortes 
d’offrandes sont au complet et en quantité suffisante. Le 
pays est tranquille sans voleurs ni brigands. Il nous faut 
maintenant nous rendre dans la ville de Rajagrha et y passer 
le temps de retraite. » Quand il eut ainsi réfléchi, Maha- 
Kasyapa seul partit d’abord pour réparer l’ermitage', bou- 
cher avec de la boue les trous des murs, arranger le sol, 
étendre les couches, arroser, balayer, battre couvertures et 
matelas et donner des instructions pour la préparation des 
médicaments, des aliments, des vétements et des cou- 
vertures. 

Maha-Kasyapa, sachant que le temps de retraite était 
venu, passa le temps de retraite avec cing cents bhiksu, 
dans la ville de Rajagrha. Maha-Kasyapa, 4 la pointe du 
jour, mit son manteau, prit son bol et entra dans la ville de 
Rajagrha. Il donna aux gens ces instructions : « Prenez 
des aliments pour nourrir ceux qui vont rassembler la Loi. » 
Ayant donné ces instructions, Maha-Kasyapa alla lui-méme 


1. Cf. sur ce sujet le Che song kie-mo pi-k’ieou yeou yong, chap. 14 et 15, 
dans Tripit., édit. Tok., XVI, 8. 
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quéter sa nourriture. Quand il eut mangé, il sortit de la 
ville et revint a l’ermitage. Dans ces conditions, il réunit 
le samgha. Ayant réuni le samgha, il fit cette réflexion : 
« Quels bhiksu sont capables de pénétrer le sens du Vinaya 
et de le comprendre clairement? Nous trouverons diffici- 
lement a interroger quelqu’un qui soit capable de répondre 
a nos questions. I] nous faut de la bouche de cet homme 
recueillir le Vinaya. » Alors il pensa : « Le bhiksu Upali, 
le Buddha |’a constamment loué en ces termes : « Parmi les 
bhiksu qui pénetrent (le sens) du Vinaya, il est le premier 
par la clarté de l’intelligence. » Ayant réfléchi, il dit au 
samgha : « Le Buddha a constamment loué le bhiksu 
Upali en ces termes : « Parmi les bhiksu qui pénétrent (le 
sens) du Vinaya, le premier, par la clarté de l’intelligence, 
est le bhiksu Upali. Quand nous interrogerons, il sera diffi- 
cile de trouver quelqu’un qui soit capable de répondre a nos 
questions. » Alors Maha-Kasyapa disposa pour lui le siege 
de la Loi. Le bhiksu Upali monta sur le siége élevé et, 
quand il se fut assis, Maha-Kasyapa lui demanda : « Le 
premier pardjika, (en quelle) occasion, en quel lieu a-t-il 
été prononcé ? » Upali répondit : « Le premier parajika a 
été prononcé dans le royaume de Vaisali, pour le bhiksu 
Sudinna, le fils de Kalanda(ka). — Qu’est ce qui s’y trouve 
prohibé ? Qu’est ce qui n’y est pas prohibé ? » Alors Upali 
exposa la nature de la prohibition et de la non-prohibition. 
Maha-Kagyapa interrogea Ajnata Kaundinya : « Est-ce 
ainsi? » Il répondit : « Oui, c’est comme a dit Upali. » 
Maha-Kasyapa, ayant interrogé Ajnata Kaundinya, inter- 
rogea ensuite le Vénérable Kiun-t’o ¥ fe (Cunda), puis il 
interrogea Dasabala-Kasyapa, puis successivement il inter- 
rogea les cinq cents arhat jusqu’a Ananda. Ananda ré- 
pondit : « C’est également ainsi que j'ai entendu. Cela est 
la Loi, c’est bien. C’est commea dit le Vénérable Upali. » 
Ananda interrogea Maha-Kagyapa : « Est-ce ainsi? » Il 
répondit : « Oui! » Puis le Vénérable Maha-Kasyapa fit, a 
15 
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haute voix, dans le samgha, cette proclamation : « O Reévé- 
rends! que le samgha écoute ! Le premier précepte parajtka 
est recueilli. Ce précepte c’est le Vinaya; c’est la doctrine 
du Buddha. Aucun bhiksu ne dit que cette parole de Loi est 
contraire & la Loi (adharma), ni qu'une parole contraire a 
la Loi est cette Loi ; que cette parole de Vinaya est contraire 
au Vinaya, ni qu'une parole contraire au Vinaya est ce 
Vinaya. Ceci est la Loi, ceci est le Vinaya, ceci est la 
doctrine du Buddha’. Puisque le samgha marque son 
consentement par son silence, que cette chose soit retenue 
ainsi. ) 

Maha-Kasyapa interrogea de nouveau le Vénérable 
Upali : «Le deuxieme pardjika, (en quelle) occasion, en 
quel lieu a-t-il été prononcé? » Upali répondit : « Dans la 
ville de Rajagrha, pour le bhiksu T’a-ni-kia 3 JE 3 (Dha- 
nika), le fils du potier.» — «Le troisieme parajika, (en 
quelle) occasion, en quel lieu a-t-il été prononcé? » Upali 
répondit : « Dans le royaume de Vrji, pour les bhiksu qui 
demeuraient auprés de lariviere P’o-k'teou-mo-ti JE ze je 
(Valgumuda). » — « Le quatrieme pdardjika, (en quelle) 
occasion, en quel lieu a-t-il été prononcé?» Il répondit : 
« Dans le royaume de Vaisali, pour les bhiksu qui demeu- 
raient aupres de la rivicre Valgumuda. — Le premier sam- 
ghavasesa, (en quelle) occasion, en quel lieu a-t-il été 
prononceé? — Dans le royaume de Sravasti, pour le bhiksu 
Kalodayin. Le deuxiéme, le troisiéme et le quatriéme 
furent tous prononces pour le bhikgu Kalodayin du royaume 
de Sravasti. » — « Le cinquieme samghdvasesa, (en quelle) 
oceasion, en quel lieu a-t-il été prononcé? » Il répondit : 
« Dans le royaume de Sravasti, pour le bhiksu Kia-lo 
Ht HE (Kala), le fils de Mi-li-kia if 3 gt (Mallika)*. » Maha- 
Kasyapa demanda encore : « Qu’est-ce qui s’y trouve pro- 


1. Noter que Loi et Vinaya sont ici confondus. 


®. La transcription chinoise est irrégulidre. Mi-li-kia paratt calqué sur 
une forme prakrite apparentée & *maitreyaka, 
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hibé? Qu’est-ce qui n’y est pas prohibé? » Upali exposa la 
nature de la prohibition et de la non-prohibition. Quand 
Maha-Kasyapa eut interrogé Upali, il interrogea ensuite 
Ajnata Kaundinya : « Est-ce ainsi? » Ajnata Kaundinya 
répondit : « O Vénérable Maha-Kasyapa, c’est conforme a 
ce que je sais; c'est comme a dit Upali. » Ensuite il inter- 
rogea le Vénérable Cunda, puis Dasabala-Kasyapa, puis 
successivement les cing cents arhat jusqu’a Ananda. Anan- 
da répondit : «O Vénérable Maha-Kasgyapa, c’est conforme 
ace que jJesais; c’estcomme a dit le Vénérable Upali. » 
Ananda interrogea Maha-Kasyapa : « Est-ce ainsi qu’a dit 
Upali? » Il répondit : «O Ananda, c’est conforme a ce que 
je sais, c’est comme a dit Upali. » 

Quand il eut ainsi recueilli successivement tout le Vinaya, 
le Vénérable Maha-Kasgyapa fit alors & haute voix, dans le 
samgha, cette proclamation : «O Révérends! que le sam- 
gha écoute! Toute la Loi du Vinaya est ainsi rassemblée. 
C’est la Loi, c’est le Vinaya, c’est la doctrine du Buddha. 
Aucun bhiksu ne dit que cette parole... que cette chose 
soit maintenue ainsi. » 

Le Vénérable Maha-Kasyapa fit cette réflexion : « Quels 
sont les bhiksu qui pénetrent le sens des Sutra et de 
YAbhidharma et les comprennent clairement? Nous 
trouverons difficilement 4 interroger quelqu’un qui soit 
capable de répondre a nos questions. Nous devons, de la 
bouche de cet homme, recueillir les Sutra et | Abhidharma. » 
Alors il fit cette réflexion : « Le Buddha a loué le bhiksu 
Ananda en ces termes : Il est le premier d’entre les bhiksu 
qui ont beaucoup entendu. II retient tous les Sutra et tout 
VAbhidharma. » Quand Kasyapa eut fait cette réflexion, 
il fit, dans le samgha, cette proclamation : «O Révérends ! 
que le samgha écoute! Ce bhiksu Ananda est un homme 
qui a bien étudié.» Le Buddha louait constamment le 
bhiksu Ananda en ces termes: «[l est le premier d’entre 
ceux qui ont beaucoup entendu. » Nous allons, dela bouche 
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de cet homme, entendre clairement les Sutra et |’Abhi- 
dharma et les recueillir. Telle est la résolution. » Alors 
Kasyapa disposa un beau siége élevé. Ananda monta sur le 
siége élevé et, quand il fut assis, Maha-Kasyapa l’interrogea: 
«En quel lieu un sééra du Buddha fut-il énoncé par lui 
pour la premiére fois?» Ananda répondit: « C’est ainsi 
que j’ai entendu : une fois, le Buddha résidait a Varanasl, 
a la Demeure du rst, dans le Pare des cerfs. » Quand Ananda 
eut prononcé ces mots, les cinq cents bhiksu descendirent 
tous a terre; ils s’agenouillérent a la fagon des Hou; leurs 
larmes tombaient doucement, et ils dirent : « Cette Loi que 
nous avons recue de la bouche du Buddha, voici que mainte- 
nant nous l’entendons. » Maha-Kasyapa dit & Ananda : 
« Désormais tout Sutra, tout Vinaya, tout Abhidharma 
doit commencer par ces mots : C’est ainsi que j'ai entendu: 
une fois... » Ananda dit : « Soit! Cette fois le Buddha dit 
aux cing bhiksu : « La vérité sainte de la douleur est un 
précepte (dharma) que je n’ai jamais auparavant entendu 
d’une autre personne... » 
(Ici se place Dharmacakrapravartanasutra.) 

Le Grand Kasyapa demanda a Ajnata Kaundinya : 
«Est-ce bien comme a dit Ananda? » II répondit : « Oui, 
Vénérable Maha-Kasyapa. C’est conforme a ce que je sais. 
C’est comme a dit Ananda.» Kasyapa interrogea ensuite 
le Vénérable Cunda, puis Dasabala-Kasyapa et ainsi sueces- 
sivement il interrogea les cing cents arhat. En dernier lieu, 
il interrogea Upali: « Est-ce commea dit Ananda! » (Upali) 
répondit : «Oui. » Le Vénérable Upali interrogea Maha- 
Kasgyapa : «Est-ce comme a dit Ananda?» (Kasyapa) ré- 
pondit : Oui, Vénérable Upali. C’est conforme a ce que je 
sais. C’est comme a dit Ananda. » La Corbeille des Sutra 
tout entiére fut rassemblée en procédant par interrogations 
successives. Alors Maha-Kasyapa fit dans le samgha cette 
proclamation : «O Révérends! que le samgha écoute! Nous 
avons fini de rassembler les sutra. Ceci est la Loi; ceci 
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est le Vinaya; ceci est la doctrine du Buddha. Aucun bhiksu 
ne dit : «Cette parole de Loi est contraire 4 la Loi... Que 
cette chose soit retenue ainsi. » 

Le Vénérable Maha-Kasyapa demanda encore 4 Ananda: 
«En quel lieu le Buddha a-t-il commencé d’exposer |’ Abhi- 
dharma?» Ananda répondit : «C’est ainsi que j’ai entendu: 
une fois, le Buddha résidait & Sravasti. En ce temps-la, 
le Buddha dit aux bhiksu: «Si un homme a les cinq 
craintes, les cinq crimes, les cing haines, les cing défauts, 
parce que cet homme a les cinq craintes, les cinq crimes, 
les cinq haines, les cing défauts, aprés sa mort en aussi 
peu de temps qu'il en faut & un athléte pour plier et étendre 
le bras, il tombera dans l’enfer. Quels sont les cing? 1° tuer, 
2° voler, 3° forniquer, 4° mentir, 5° boire des boissons 
fermentées. Si pour un homme les cing craintes, les cing 
crimes, les cinq haines, les cinq défauts sont supprimés, 
parce que pour cet homme les cing craintes, les cing crimes, 
les cinq haines, les cing défauts sont supprimés, aprés sa 
mort, en aussi peu de temps qu’il en faut & un athléte pour 
plier et étendre le bras, il renaitra chez les deva. Quels 
sont les cing? En s’abstenant de tuer, crainte, crime, haine, 
défaut sont supprimés. En s’abstenant de voler, de forniquer, 
de mentir, de boire des boissons fermentées, crainte, crime, 
haine, défaut, sont également supprimés. » Le Vénérable 
Maha-Kasyapa interrogea Ajnata Kaundinya : « Est-ce 
bien comme a dit Ananda? »..... etc.... Quand l’Abhi- 
dharma tout entier fut ainsi rassemblé, Maha-Kasyapa fit 
alors dans le samgha cette proclamation : «O Révérends! 
que le samgha écoute! Nous avons fini de rassembler tout 
|’Abhidharma. Ceci est la Loi; ceci est le Vinaya; ceci est 
la doctrine du Buddha..... Que cette chose soit retenue 
ainsi. ) 

Alors quand tous les Sutra, tout l’Abhidharma, tout le 
Vinaya furent rassemblés, le Vénérable Ananda se décou- 
vrit l’épaule droite, se mit @ deux genoux, joignit les mains 
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et dit au Révérend Maha-Kasyapa : « En présence du 
Buddha, j’ai recueilli ces paroles. Le Buddha a dit : « Apres 
mon parinirvdna, si le samgha y consent unanimement, 
qu’on abolisse par un vote’ les défenses mineures et minimes. 
Maha-Kasyapa répondit : « O Ananda! as-tu demandé au 
Buddha ce qu’on entend par défenses mineures et minimes 
que (le samgha), d’un consentement unanime, peut abolir?» 
Ananda répondit : «O Révérend! je ne l’ai pas demande. » 
Kagyapa dit: «Tu aurais da demander ce qu’on entend 
Dpabsaow. O Veénérable Ananda! en n’interrogeant pas 
le Buddha, tu as commis une faute duskrta. Cette faute, 
tu dois, conformément a la Loi, la confesser. Garde-toi de 
la dissimuler.» Ananda répondit: «Ce n’est pas parce que 
je fais peu de cas des défenses que je ne I’ai pas interrogé. 
A ce moment, le Buddha était sur le point de trépasser. 
C’est a cause de mon chagrin que je ne l’ai pas interrogé. » 

Maha-Kasgyapa dit & Ananda: «Le Buddha t’a dit trois 
fois : « Dans le Jambudvipa toutes sortes de choses sont 
agréables. Il est tres plaisant de vivre vieux. Si un homme 
a pratiqué les quatre pouvoirs magiques (rddhipada), il peut 
vivre pendant un kalpa ou pendant plus d’un kalpa.» O 
Ananda! le Buddha a excellemment pratiqué les quatre 
pouvoirs magiques. S’il veut vivre pendant un kalpa ou 
pendant plus d’un /alpa, ceci est pleinement en son pouvoir. 
Pourquoi n’as-tu pas prié le Buddha de demeurer longtemps 
(en ce monde)? Pour cette raison, tu as commis une faute 
duskrta. Cette faute, tu dois, conformément 4 la Loi, la 
confesser. Garde-toi de la dissimuler. » Ananda répondit : 
«Ce nest pas parce que je fais peu de cas des défenses ni 
par manque de respect pour le Buddha que je ne l’ai pas 
prié de demeurer longtemps (en ce monde). A ce moment, 
Mara m’offusquait lesprit. C’est par inconscience que je 
n'ai pas prié le Buddha de demeurer longtemps (en ce 
monde). » 


1, Littér. : « par un dénombrement de fiches ». 
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Le Grand Kasyapa dit encore a Ananda : « En posant 
le pied sur le vétement du Buddha, tu as commis une faute 
duskrta. Cette faute...» Ananda répondit : « Ce n’est pas 
parce que... ni par manque de respect pour le Buddha. A 
ce moment, un grand vent s’éleva soudain et il n’y avait 
plus la @’autre personne. Je cousaisle vétement du Buddha. 
C’est pourquoi j’y ai posé le pied. » 

Le Grand Kasyapa dit encore & Ananda : « Le Buddha t’a 
dit : « Prends un bol d’eau dans la riviére Kia-kieou-t’o 
MM Fy PE' (Kakutstha). Tu as dit que l’eau de la riviére 
Kakutstha était trouble et impure, et tu n’y a pas pris d’eau. 
A cause de cela, tu as commis une faute duskrta. Cette 
faute...» Ananda répondit : «Ce n’est... ni par manque 
de respect pour le Buddha. Peu de temps auparavant, cing 
cents chars avaient traversé a gué (la riviére), et l’eau était 
trouble et impure. C’est pourquoi je n’y ai pas pris d’eau 
pour le Buddha. » 

Le Grand Kasgyapa dit encore & Ananda: «Le Buddha 
navait pas autorisé les femmes a sortir du monde. Tu l’as 
prié Jusqu’a trois fois de les faire sortir du monde. A cause 
de cela, tu as commis une faute duskrta. Cette faute... » 
Ananda répondit : « ... ni par manque de respect pour 
le Buddha. C’est seulement parce que sous les Buddha du 
temps passé il y eut toujours quatre assemblées (parisad) 
(de disciples). Comment notre seul Bhagavat n’aurait-il 
point maintenant quatre assemblées (de disciples)? C’est 
pourquoi je l’ai prié jusqu’a trois fois. » 

Le Grand Kagyapa dit encore a Ananda: « Aprés le trépas 
du Buddha, pourquoi as-tu fait voir aux femmes la carac- 
téristique cachée des organes secrets du Buddha? A cause 
de cela, tuas commisune faute duskria. Cette faute, tu dois, 
conformément a la Loi, la confesser.» Ananda répondit : 
«Les mérites de ces femmes étaient médiocres. J’ai voulu 


1. La transcription kia-kicou-t’o est faite sur un original tel que *Kakuda,. 
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leur faire voir la caractéristique du Buddha, afin que cette 
vue leur inspirat du dégout et de l’aversion pour le corps 
féminin et qu’elles obtinssent ensuite un corps d’homme. 
C’est pourquoi je leur ai montré (la caractéristique). » 
Alors le Grand Kasyapa ayant fait confesser dans le 
samgha ces six fautes duskria par le Vénérable Ananda, 
le Vénérable Maha-Kasyapa apaisa le samgha et dit : 
« Nous ne permettrons pas qu’on abolisse les défenses 
mineures et minimes. Pour quelle raison? Si les héréti- 
ques hétérodoxes apprenaient cette nouvelle, ils diraient : 
«Ces disciples sont habiles. Pourquoi? (Parce qu’)ils ont 
desserré (ces liens) — les défenses — que leur maitre avait 
noués. » C’est pourquoi votons ensemble unanimement et 
ne permettons pas qu’on abolisse les défenses mineures et 
minimes. (Sinon), parmi les hérétiques hétérodoxes, on 
dirait: «Quand le Grand Maitre était en ce monde, les 
sramana Sakyaputra maintenaient tous entiérement les 
défenses. Depuis que le Maitre s’est éteint, ils ne peuvent 
plus maintenir entiérement les défenses et ils les rejettent. 
Avant longtemps, la Loi des Sakyaputra s’éteindra. Ainsi 
d’un feuallumé la fumée sort; quand le feu s’éteint, la fumée 
cesse.» C’est pourquoi nous devons tous voter ensemble, 
unanimement, et ne pas permettre qu’on abolisse les défenses 
mineures et minimes. Si nous permettions qu’on les rejette, 
les bhiksu ne sauraient quelles sont les défenses mineures 
et minimes. Les uns diraient: « Les défenses mineures et 
minimes ne sont pas seulement les (régles relatives aux 
fautes) duskrta; les quatre pratideganiya sont également 
ce qu’on appelle défenses mineures et minimes.» C’est 
pourquoi nous ne permettrons pas qu'on abolisse les défenses 
mineures et minimes. Si nous nous mettions d’accord a 
l‘unanimité pour permettre qu’on abolisse les défenses 
mineures et minimes, certains bhiksu diraient, ne sachant 
quelles sont les défenses mineures et minimes : « Ce ne 
sont pas seulement les (régles relatives aux fautes) du- 
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skrta, les quatre pratidesaniya et les quatre-vingt- 
dix prdyascitika sont également ce qu’on appelle dé- 
fenses mineures et minimes. » C’est pourquoi interdisons 
ensemble, & l’unanimité, qu’on abolisse les défenses mi- 
neures et minimes. Si nous permettions ensemble 4 l’una- 
nimité, qu’on abolisse les défenses mineures et minimes, 
certains bhiksu diraient, ne sachant quelles sont les dé- 
fenses mineures et minimes : «Ce ne sont pas seulement 
les (régles relatives aux fautes) duskrta, les quatre pra- 
tidesaniya, les quatre-vingt-dix prayascittika qui sont des 
défenses mineures et minimes. Les trente naissargika 
prayascittika sont aussi des défenses mineures et mini- 
mes. » C’est pourquoi n’autorisons pas qu’on rejette les 
défenses mineures et minimes. (Comme ci-dessus pour les 
deux régles indéterminées et pour les treize samghdva- 
§esa). Si nous votions ensemble a l’unanimité l’abolition 
des défenses mineures et minimes, certains bhiksu diraient : 
« Observons les quatre défenses (principales) et rejetons le 
reste des défenses. » C’est pourquoi votons ensemble a 
Yunanimité pour empécher qu’on abolisse les défenses 
mineures et minimes. Observons les défenses instituées par 
le Buddha. Si les défenses instituées par le Buddha sont 
observées complétement, les sept conditions (de prospérité) 
énoncées dans le sutra que le Buddha prononga au pays de 
Magadha pour le grand ministre P’o-lo-cha-kia-lo YE FR wh 
sit 22 (Vargakara) seront toutes réalisées et la Loi ne 
disparaitra pas‘. Si, 6 bhiksu, les défenses que le Buddha 
n’a pas instituées ne sont pas instituées, si les défenses qu'il 
a instituées ne sont pas abolies et siles défenses sont mainte- 
nues telles qu’il les a énoncées, la bonne Loi, 6 bhiksu, 
prospérera et ne sera pas détruite. Observons donc intégra- 
lement (les défenses) ; il ne faut pas les rejeter. » 


1. Les scribes paraissent avoir omis & cette place un membre de phrase 
que je rétablis au moyen du contexte. 


TROISIEME PARTIE 


; ‘ : 


Les fétes saisonniéres et le Concile  - 


? 
i ’ . , 


7 


CHAPITRE I 


Le mythe de Gavampati. 


Les relations du Premier Concile qui font partie de la 
Corbeille des Sutra’ contiennent presque toutes un épisode 
dont le principal personnage est le bhiksu Gavampati. Dans 
les récits les plus développés, cet épisode est riche en mira- 
cles. Tout y est merveilleux : le palais ou séjourne Gavam- 
pati, la maniere dont Purna prend son essor, la fin de 
Gavampati et l’eau qui jaillit de son corps en chantant. A 
premiére lecture, on a l’impression que la relation du Con- 
cile contient un élément mythique. Cette impression se 
fortifie a mesure qu’on étudie les documents de toute pro- 
venance relatifs 4 Gavampati. 

Le nom de ce religieux est transparent. Il signifie litté- 
ralement « seigneur des boeufs » et c’est ainsi qu'il est 
fréquemment rendu en chinois. En sanskrit, Gavampati a 
plusieurs sens : 1) le gardien des vaches, le berger, 2) le 
taureau, 3) le Radieux. Dans cette troisiéme acception, go 
est pris avec le sens de « rayon » et Gavampati est un 
surnom du soleil ou d’Agni. Ces trois valeurs du méme 
composé sont attestées dans le Mahabharata, mais ne sem- 
blent pas beaucoup plus anciennes. On a bien, dés le Rge- 
Veda, gopati, mais la forme et le sens sont différents : gopatz, 
en védique, signifie le maitre des troupeaux et par suite 
seigneur ou maitre’. 


1. Cf..supra, p. 6-11, 29-32, 64-68, 96, 113-115. 
2. Dans l’épopée, gopati et gavdmpati coexistent et ont a peu prés la 
méme signification. 
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Quelle est la valeur du mot Gavampati dans les textes 
bouddhiques ? On peut étre tenté de répondre que c’est le 
nom d’un religieux. Mais plusieurs faits sont de nature a 
prouver que cette réponse est insuffisante. Le Fen pie kong 
16 louen, qui est un commentaire sur les premiers chapitres 
de |’Ekottara-dgama, contient, parmi d’autres traditions 
fort anciennes', un curieux passage relatif a Gavampati*. Le 
nom de ce religieux y est rendu en chinois par « Pied de 
boeuf », ce qui suppose un original *Gavampadi, et le com- 
mentateur prétend justifier cette forme en disant que « les 
pieds de ce bhiksu ressemblaient aux sabots d’un boeuf ». 
Cette assertion n’est pas tres convaincante. I est permis, 
en effet, de supposer que *Gavampadi est une forme du 
moyen-indien caractérisée par la sonorisation de -¢- inter- 
vocalique et par le nominatif en -7. Etant donné un nom tel 
que *Gavampadi, les commentateurs ou les fideles ont pu 
chercher a l’expliquer en disant que le personnage ainsi 
nommeé avait des pieds de boeuf, et cette étymologie popu- 
laire ne prouve rien touchant la véritable nature du Gavam- 
pati. primitif. Toutefois, le commentaire ajoute : « Les 
pieds de ce bhiksu ressemblaient aux sabots d'un boeuf, et, 
quand il était rassasié de nourriture, il ruminait. Pour ces 
deux raisons, il ne pouvait demeurer en ce monde. Si des 
brahmanes hérétiques l’avaient vu ruminer, ils se seraient 
dit que les sramana mangent hors du temps (fixé) et ils 
Vauraient méprisé. C’est pourquoi le Buddha le fit monter 
aux cleux. » La forme des pieds nest ici qu'un détail acces- 
soire. Le fait essentiel est que Gavampati rumine; il est par 
la un objet de scandale et n’a pas pu rester parmi les 
hommes. Nous n’avons aucune raison de penser que cette 
histoire a été inventée pour justifier telle forme populaire 
du nom de ce moine. Les traditions qui faisaient de lui un 


1. Ci. supra, p. 118. 
2. Cf. supra, p. 115-116. 
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ruminant peuvent aussi bien s’appliquer a Gavampati qu’a 
*Gavampadi. I] semble que, dans l’ancienne église bouddhi- 
que, Gavampati était considéré comme un moine participant 
de la nature des bceufs. Des trois sens du composé gavam- 
pati, cest sans doute celui de « taureau » qu’éveillait le 
nom du religieux dans la conscience populaire. 

Ces premieres constatations permettent déja d’expliquer 
un aspect singulier du culte de Gavampati dans |’Inde trans- 
gangétique. M. Duroiselle a signalé que Gavampati est 
devenu, sous le nom de Gavompadé, l’un des saints les plus 
populaires des Mons ou Talaings de Birmanie. Les sta- 
tuettes qui le représentent sont employées par les sorciers 
et procurent certains avantages matériels. 

Le nom Gavompadé recouvre exactement la forme 
*Gavampadi que le Fen pte kong 6 louen nous avait permis 
de restituer. La grande popularité de Gavompadé chez les 
Mons donne a penser que ce personnage pourrait bien 
cacher sous son froc bouddhique une personnalité analogue 
a celle d’un des dieux indochinois; c’est la une indication 
que nous utiliserons par la suite. Notons dés a présent ce 
cas curieux de syncrétisme religieux : en Birmanie, le saint 
bouddhique Gayompadé est associé 4 une divinité civaite. 
On a trouvé en 1913, prés de Pagan, un Ganesga en bronze, 
haut de un pied sept pouces, adossé a un personnage plus 
petit qui n’est autre que Gavompadé. Les deux figures sont 
représentées avec les mains sur les yeux’. Ce geste est éga- 
lement visible sur certaines amulettes siamoises, de méme 
que la pose des deux personnages se tournant le dos’. Or, 
on sait que les deux principaux génies de la suite de Siva 
sont Ganega et Nandin, le premier représenté avec une téte 
d’éléphant, le second figuré sous la forme d’un taureau. Si 
Gavampati était congu comme un taureau, il n'est guére 


1. Duroiselle, Rapport sur les antiquités de Birmanie, 1912-1913. 
2. Lefévre-Pontalis, Notes sur des amulettes siamoises, p. 9. 
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douteux que, dans le groupe birman ow nous le voyons asso- 
cié a Ganega, il ne soit un substitut de Nandin. Et si, dans 
Inde transgangétique, Gavampati et Nandin ont pu se 
substituer l’un a l’autre, il y a de grandes chances que la 
parenté de ces deux personnages ait été apergue non seule- 
ment en Indochine, mais aussi dans |’Inde proprement dite. 

D’autres associations d'idées doivent contribuer encore a 
effacer de ce cété la frontiére entre le civaisme et le boud- 
dhisme. Pasupati est un nom ancien de Rudra-Siva. Ce 
nom parait déja dans |’Atharva Veda. L’analogie entre 
Pasupati « seigneur du bétail » et Gavampati « seigneur 
des boeufs » a da contribuer a entretenir autour du saint 
bouddhique une atmosphere qui n était pas pour nuire a sa 
popularité. D’ailleurs, dans le Mahabharata’, Gavampati 
est un des noms de Siva. L’identité Pasupati-Gavampati a 
di étre sentie des Ja rédaction de la grande épopée. 


Le Fen pie kong t6 louen fait résider Gavampati dans le 
Hall de la prédication de la bonne Loi, autrement dit, dans 
la grande salle du palais des dieux*. Les relations du Pre- 
mier Concile traduites en chinois le placent également dans 
les régions célestes, mais nomment son séjour «le ciel des 
sirisa». Cette derniére localisation est troublante, ear, si 
lon parcourt les textes de cosmologie bouddhique, on n’y 
trouve pas mention du ciel des sirisa. Le nom n’est pas 
meéme relevé dans l’ouvrage ot W. Kirfel a rassemblé une 
abondante documentation sur les cosmologies brahmanique, 
bouddhique et jaina’. 

Dans le Digha-nikaya pali, le séjour des sirisa n’est pas 
un ciel, & proprement parler, mais un vimdna, c’est-a-dire 
une de ces plates-formes aériennes qui, dans les textes pos- 


1. Cf. Mahabharata, VII, 9526, 9540; VIII, 1451; XIII, 1186. 
2. Ci. supra, p. 115, note 2. 
3. Die Kosmographie der Inder, 
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térieurs, remplacent les chars divins’ de la littérature 
védique'. 

Enfin, dans le Vinaya des Mulasarvastivdadin, Gavam- 
pati réside, non dans l’espace, mais hors du Madhyadeéga, 
dans une zone élevée de la région frontiére. Cette localisa- 
tion, qui fait songer aux plateaux himalayens, semble éga- 
lement indiquer que le saint Gavampati était vénéré par 
les populations non-aryennes, car, déclare le Buddha dans 
le méme texte : «de tous ceux qui habitent dans la région 
frontiere, Gavampati est le premier ». 

Kn somme, le séjour de Gavampati était concu tantdt 
comme un lieu céleste, tant6t comme un vimana, tantot 
comme une retraite de la région montagneuse. De ces repré- 
sentations, la troisiéme est probablement la plus ancienne. 
Si le séjour de Gavampati fut d’abord situé sur la terre, 
_ plus précisément sur les montagnes, on s’explique mieux 
son nom et le fait qu il était planté d’arbres. Le mot strisa, 
en effet, désigne un arbre du genre Albizzia, probablement 
PAlbizzia Lebbek’, et l’on sait que zone montagneuse et 
région forestiere sont deux notions généralement superpo- 
sables en Asie tropicale et équatoriale. En outre, les Albiz- 
zia, qui sont de la famille des légumineuses, ont des feuilles 
qui servent a la nourriture du bétail; il était donc tout 
naturel de placer des sirisa pres du taureau Gavampati. Si 
ce saint habitait une région terrestre, on comprend que le 
«ciel » des s(risa n’ait pas sa place dans la série des plans 
célestes. 

Dans la stance V du Aia-ye kie king’, la demeure de 
Gavampati est décrite comme un séjour planté d’arbres, 
couvert d’une végétation luxuriante. Seul, le contexte en 


\ 


1. Voir Digha-nikaya, Payasi-suttanta, p. 356, et cf. Paramattha-dipant, 
DVig py ools ele. LOU. 

2. Watt, The commercial products of India, p. 45. 

3. Supra, p. 7. 
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prose nomme «le palais des deva Sirisa' ». Il semble que 
la prose refléte ici des conceptions plus tardives que les 
vers. 

Dans l’A-yu wang tchouwan*, Vempereur Asoka, désirant 
convoquer tous les saints 4 une grande assemblée du pafca- 
varsa, monte sur une terrasse élevée et dit : « Vous qui 
habitez les lieux escarpés voisins du grand lac A-neouw 
(Anavatapta) et qui demeurez au bord des fleuves, dans les 
ravins des montagnes, et dans la grotte des chd-li (sirisa), 
vous qui habitez le mont des Parfums (Gandhamadana), 
daignez par compassion agréer mon invitation. » Il ressort 
clairement du contexte que la grotte des chd-li (strisa) est 
située dans ces fabuleuses régions himalayennes ou sont le 
mont Gandhamadana’ et le lac Anavatapta. 

Dans A-yu wang king, daccord sur ce point avec le 
Kia-ye kie king, la grotte est devenue un « palais » et dans 
Divyavadana‘, un vimana. Ainsi, les diverses rédactions 
de |’Asokavadina permettent de suivre |’évolution qui a 
transformé en un palais céleste la grotte ancienne du tau- 
reau Gavampati. 

On pourrait montrer que cette évolution est conforme a 
celle de la cosmologie bouddhique tout entiére. Dans l’an- 
cienne mythologie, les yaksa, les gandharva et autres 
génies surhumains demeuraient sur les pentes d’une mon- 
tagne fabuleuse (Himavat ou Meru) dont le-sommet, avec 
son arbre gigantesque, était habité par les Trente-trois 
dieux ayant Indra a leur téte’. Cette cosmologie réaliste a 
été remplacée, dans le Canon pali, par une construction 


1. Supra, p. 6. 

2. La légende d’Agoka, p. 263 et note 2. 

3. Noter que ce mont est boisé et doit précisément son nom a la forét odo- 
rante qui le couvre. Et cf. supra, p. 7, stance V, la description du séjour 
des sérisa. 

4. Ed. Cowell et Neil, p. 399. 

5. Cf. Burnouf, Introduction a Vhistoire du Bouddhisme indien, 2° édit., 
p. 586-537; Jataka, n°* 531, 5385; Divyav., p. 219. 
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aérienne de cieux étagés dans l’espace, mais la montagne 
habitée par les dieux est restée l’un des éléments essentiels 
de la cosmologie brahmanique : Siva tréne au sommet du 
Kailasa tandis que d’innombrables demi-dieux demeurent 
sur les flancs de la montagne’. 

De nouveau revient 4 l’esprit la ressemblance déja notée 
entre Siva et le Gavampati bouddhique. Qu’on Videntifie au 
taureau ou qu’on lui donne Nandin comme compagnon, peu 
importe : Rudra-Siva est lhabitant de la montagne ainsi 
que le Gavampati du bouddhisme primitif et nous allons 
voir que ce séjour est celui qui convient & sa nature et a 
son activité. 

« L’affinité de Rudra avec les vents et la tempéte cede le 
pas, en constance et en profondeur, a celle qui Vunit aux 
foréts et aux montagnes, ainsi qu’a sa puissance nociye et 
morbide*. » Oldenberg veut ici opposer l'un a l'autre des 
attributs qui sont intimement liés. C’est parce qu il pré- 
side aux vents et a l’orage que Rudra-Siva habite les hau- 
teurs boisées, et c’est probablement parce que l’orage est une 
conflagration redoutable que Siva est un dieu cruel et 
terrible. 

Les hommes qui, dans les vallées, cultivent les terres 
limoneuses voient les nuages noirs chargés de pluie s’ac- 
crocher aux pentes boisées de la montagne. C’est la qu’é- 
clate Vorage avec ses lueurs et ses bruits effrayants ; c’est 
de la que tombe la pluie. Pere et chef des Marut, Rudra le 
Hurleur et le Rouge est ala fois l’habitant de la montagne, 
le dieu terrible et le seigneur de l’orage. Il est vain de 
chercher a isoler l’un de ces traits; ce sont trois aspects 
inséparables d’un méme dieu, d’une unique personnalité. 

Si les Marut et Rudra, leur chef, sont des dieux du vent 


1. Kirfel, ¢bid., p. 59. Pour une représentation du Kailasa dans l'art indo- 
chinois, cf. Finot, Parmentier, Goloubew, Le Temple d’Tecarapura, p. 65, 
pl. 25-27. 

2. Oldenberg, Religion du Veda, trad. V. Henry, p. 187. 
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et de la tempéte, on devine quelles sont les affinités du 
taureau et de Rudra-Siva. Entre tous les animaux le boeuf 
est remarquable par la force de son souffle, par son mugis- 
sement prolongé. En outre le boeuf sauvage est redoutable 
par sa masse, par ses larges cornes, par ses fureurs sou- 
daines. Nul autre habitant de la jungle n’était mieux qua- 
lifié pour symboliser le souffle du vent et la violence de la 
tempéte. 

Ces attributs naturalistes du taureau-Siva sont-ils éga- 
lement ceux du taureau-Gavampati ? KEvidemment, le saint 
bouddhique a perdu, par sa conversion, beaucoup de sa vio- 
lence ancestrale. Néanmoins, certains traits de la légende 
rappellent nettement ses origines et sont méme susceptibles 
de préciser utilement la physionomie du taureau-vent. 

D’apres le commentaire des Theragatha palies', le Buddha 
qui résidait a Saketa se rendit un jour au verger Anjana 
avec des bhikkhu si nombreux qu’ils durent passer la nuit 
au bord de la riviere Sarabha. Au milieu de la nuit, le 
fleuve se gonfle et déborde son lit. Le Buddha charge 
aussité6t Gavampati d’arréter l’inondation et le saint réussit 
a retenir les eaux dont la masse se dresse alors semblable 
& une montagne. Dans la stance correspondante a ce récit 
en prose, Gavampati est appelé : « celui quia élevé la 
Sarabhu ». Le méme épisode est raconté dans le Vinaya 
des Mulasarvdstivadin*. — : 

Le Vinaya des Dharmagupta contient un récit qui illustre 
de maniére analogue le pouvoir de Gavampati. Le Bhagavat 
demeurait a Rajagrha. Il part, accompagné de douze cent 
cinquante religieux. Gavampati se rend au bord du Gange, 
a l’endroit ot! le Buddha va le traverser, et par sa force surna- 


1. Theragdthd, n° 38, trad. Rhys Davids, p. 42-43. 

®. Cf. Tripit, éd. Tok., XVII, 1, p. 18 6, col. 13 et suiv. = Duloa, X, 90°. 
Le Vinaya pali (Cullavagga, V, 25) connait aussi Vhistoire du bhikkhu qui, 
pour avoir été jadis un boul, avait gardé Vhabitude de ruminer. 
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turelle ilsépare les eaux, laissant entre elles un passage pour 
le Maitre. 

Dans tous ces épisodes, Gavampati se pose en adversaire 
des eaux et il est assez fort pour les tenir en échec. II 
semble qu’on ait la le souvenir d’un mythe qui mettait.aux 
prises les eaux et le vent desséchant. Un tel mythe ne 
semble pas avoir été familier aux Indo-européens. I] sup- 
pose des conditions atmosphériques qui ne se trouvent 
guére réalisées que dans |’Asie des moussons. Sans doute, 
opposition entre vent et pluie est un fait d’observation 
courante en bien des régions. « Petite pluie abat grand 
vent » est un dicton fréquent dans nos campagnes et qui 
refléte des conceptions analogues. Mais l’opposition vent et 
eau ou vent desséchant et pluie prend un caractére aigu et 
dramatique dans la zone des moussons. Pendant une partie 
de l’année, le vent qui souffle de l’intérieur du pays n’ap- 
porte aucune humidité; il est brdlant, il desséche le sol; les 
torrents cessent de couler;, les fleuves rentrent dans leur 
lit; c’est la saison séche. Survient la saison des pluies. Son 
début est marqué par des orages, souvent par de terribles 
tempétes ; il semble que le vent sec et chaud qui régnait 
sur le monde succombe sous les coups d’un rival. La pre- 
micre pluie marque sa défaite; puis les eaux tombent en 
abondance avec une continuité inconnue dans nos climats; 
les: riviéres s’enflent, linondation est menacante. 

Le retour périodique de ces é6vénements ne pouvait man- 
quer de suggérer aux hommes l’idée d’un antagonisme 
entre la pluie, l’inondation de la mousson humide et le vent 
desséchant de la mousson séche. C’est ce mythe saisonnier 
qui transparait dans les légendes ov le taureau-vent Gavam- 
pati refoule linondation et arréte le cours des eaux; par 1a 
ce saint bouddhique s’apparente encore au taureau-Siva, 
dieu des vents et de la tempéte. 

S’il est vrai que le mythe de la lutte du vent desséchant 
et de la pluie a été inspiré par la périodicité des moussons 
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et par les perturbations atmosphériques qui marquent le 
passage de la saison séche a la saison pluvieuse, on devrait 
trouver des conceptions analogues hors de |’Inde, chez les 
autres peuples de |’ Asie tropicale. Bien qu'une telle enquéte 
déborde largement les cadres de cette étude. il parait indis- 
pensable d’indiquer au moins quelques faits’. 

Skeat et Blagden ont transcrit et traduit un chant des 
Besisi de la Péninsule Malaise’. I] s’agit du combat de deux 
pythons monstrueux : lun, qui descend des sources, des 
hauteurs, est appelé le Python cornu; l’autre demeure dans 
la mer. Finalement, le «python de terre» est vaincu et 
tué par le « python venu de la mer». Le monstre mort 
monte au ciel ot il devient |’arc-en-ciel et sa corne est prise 
par le « python de la mer ». La défaite du serpent terrestre 
est suivie de l’apparition de l’arc-en-ciel, autrement dif, 
elle est accompagnée de pluie. La chanson des Besisi décrit 
sans doute la lutte du vent sec venu de l’intérieur du pays 
et du vent pluvieux venu de la mer. La victoire du second 
marque le commencement de la saison des pluies et la fin 
de la sécheresse. 

La littérature chinoise contient le récit d’une lutte ana- 
logue localisée au pays de Yue, dans les marches barbares 
du Sud’. Le combat met aux prises deux groupes d’adver- 
saires, chaque groupe comprenant un chef et deux acolytes. 
Les deux chefs sont l’empereur Yu et et Fang-fong. La 
lutte, accompagnée « de vent, de plwe et de tonnerre », 
prend fin par la défaite de Fang-fong et de ses vassaux. Or 
jong signifie « vent » et fang, nom de lieu, désigne aussi 
une montagne célebre du pays de Yue. Fang-fong est done 
le vent de Fang, c’est-a-dire un vent sec puisqu’il souffle 
de la montagne ou en tout cas de lintérieur du pays, non 


1. Je dois me borner ici & un exposé aussi court que possible. Je me pro- 
pose de reprendre l’exposé détaillé des faits dans un travail distinct. 

2. Pagan races of the Malay Peninsula, I, p. 652. 

3. Granet, Danses et légendes de la Chine ancienne, p. 342 et suiv. 
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de la mer. Quant &lempereur Yu, sa nature aquatique est 
révélée par le fait qu’il commande aux eaux, creuse les 
rapides, perce les montagnes, combat la peste’, et qu’il est 
fils de Kouen dont le nom est interprété « poisson noir ». 
Kouen apparut a Yu sous forme d’un poisson a téte humaine 
et il se transforma en rai, animal dont le nom est inter- 
prété @ poisson » ou « tortue »*. Le duel de Yu contre Fang- 
fong est sans doute une nouyelle forme de la lutte du dieu 
des eaux contre le dieu des montagnes, du dieu qui fait 
tomber la pluie contre celui qui préside au vent et a la 
tempéte. 

Les écrivains chinois nous apprennent en outre que, dans 
le pays de Yue, on dansait la danse de Fang-fong. On souf- 
flait alors dans un bambou long de trois pieds, de maniére 
a imiter des mugissements. Les effigies de Fang-fong repré- 
sentaient un dragon a oreilles de boeuf dont les sourcils se 
réunissaient sur un ceil unique. M. Granet, qui a groupé 
ces témoignages, ajoute judicicusement en note’ : « Les 
mugissements et les oreilles de boeuf indiquent nettement la 
nature de Fang-fong : boeuf ou taureau plutot que dragon. » 

Des dieux du vent, analogues a Fang-fong, sont signalés 
dans d’autres parties de l’empire chinois, notamment a4 
Est ot se trouve.la montagne nommée T’ai chan. Un ani- 
mal y habitait qui s'appelait Fei. Il ressemblait a un boeuf 
et n’avait qu’un ceil. Sa queue était celle d’un serpent. S’il 
marchait dans une riviére, il l’asséchait. Son apparition 
causait une grande peste dans |’empire‘. 


1. Granet, (bid., p. 466, 470, 482, 484, 486. La peste est toujours en relation 
avec les dieux du vent et de la sécheresse. Comparer les traditions relatives 
& Fei. 

2. Cf. Maspero, Journ. Asiat., 1924, I, p. 50 et note 1, et Granet, cbid., 
p. 245, n. 3. La tradition suivant laquelle Kouen aurait été change en ours 
ne doit pas faire illusion. Cette métamorphose est sans doute destinée a 
mettre la légende austro-asiatique d’accord avec la théorie chinoise du yin 
et. du yang. 

3. Granet, tbid., p. 348. 

4, Granet, tbid., p. 364. Cf., en outre, ibid., p. 359, n. 8. 
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De Fang-fong ou de Fei & Gavampati ou 4 Rudra, en 
passant par le python cornu de Malaka, la ressemblance 
est certaine. Ce sont tous dieux du vent ou de la sécheresse. 
Tous ont au moins un trait commun avec le beeuf, bien que 
les caractéres bovins soient surtout accentués au Sud. Qu’ils 
aient un ceil unique comme Fang-fong et Fei ou un troi- 
siéme ceil comme Siva, il s'agit sans doute, dans tous les 
cas, d’un ceil dont le regard briale, desséche, lance Véclair. 
Qu’on se rappelle l’épisode, si fréquent dans la littérature 
et l'art indiens : Amour réduit en cendres par Siva; le 
dieu terrible qui tréne sur le Kailasa consume d’un regard 
le jeune imprudent qui |’a provoqué. Le regard incendiaire 
est une des armes des dieux de l’orage et l’cnil qui lance des 
éclairs est toujours situé au milieu du front’. C’est ce dan- 
gereux regard que les sculpteurs naifs du Pégou ont pris 
soin de cacher lorsquils facgonnaient les statuettes de 
Ganesa et de Gavompadé’. 

Comme le suggére la nature du climat, c’est done dans 
l Asie des moussons, plutdt que chez les peuples indo-euro- 
péens, qu'il convient de chercher des figures mythiques 
analogues au taureau-Rudra et au taureau-Gavampati. J’ai 
déja formulé ailleurs des conclusions analogues. En étu- 
diant, il y a quelques années, les noms sanskrits du type 
mayura, makuta, etc., qui sont des emprunts aux langues 
austroasiatiques, j’ai cru devoir ajouter marut a cette série 
et indiquer, comme une possibilité digne de retenir l’atten- 
tion, l’origine anaryenne du nom des Marut et méme de 
Rudra, leur chef*. Les faits mythiques que nous venons 


1. Un autre symbole de l'éclair est le trident qui est un des attributs de 
Siva. Sur les représentations conventionnelles de l’éclair, cf. Ch. Picard, 
dans Revue de Vhistoire des religions, 1926, p. 81. 

2. L'interprétation de Duroiselle, adoptée par Lefévre-Pontalis (Amulettes 
siamotses, p. 8), me parait contestable et peu conforme a la logique des 
civilisations inférieures. Le regard est caché pour qu'il ne nuise pas & ceux 
qui sont en présence du dieu. 

3. Bul. Soc, Ling., t. XXVI, p. 102. 
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d’analyser sont de nature a étayer cette hypothese. L’étude 
du rituel austro-asiatique achévera de la fortifier. 


Les sutra brahmaniques décrivent un sacrifice qui con- 
siste essentiellement & tuer un taureau et qui est appelé 
pour cette raison sulagava ou cérémonie du « boeuf em- 
broché ». L’animal est conduit hors du village et sacrifié 
aprés minuit ou, d’apres certaines autorités, aprés le lever 
du soleil. Le taureau immolé, on fait 4 Rudra une offrande 
de nourriture, puis le sang de la victime, recueilli sur un 
lit d’herbes ou de feuilles, est offert aux serpents. La chair 
est présentée aux dieux. Les femmes sacrifient ensuite aux 
divinités féminines. Ce qui reste de la victime est enfin 
partagé entre les parents en ligne utérine; mais aucune 
partie de l’animal n’est rapportée au village, car «le dieu 
cherche a tuer les gens ». 

Cette cérémonie n’est connue que par des textes relati- 
vement récents. C’est probablement le reste d’une ancienne 
féte populaire qui, par suite de son intégration dans le 
rituel védique, a subi diverses modifications. Malgré les 
contaminations qui la font ressembler 4 d’autres sacrifices 
indo-aryens destinés a procurer des avantages de toute 
sorte, l’ancienne féte se laisse en partie reconstituer avec 
sa fonction et son caractere particuliers. 

D’aprés l Asvalayana-grhya-sitra', le sacrifice avait 
lieu au printemps ou a l’automne. Cette imprécision carac- 
térise les liturgies en décadence; il est probable qu’a lori- 
gine la féte avait lieu 4 une époque déterminée. L’offrande 
aux serpents (bali), qui est un élément important du sula- 
gava’, est le rite essentiel de la féte de Sravana qui avait 


1. Agvalayana gr.-siitra, lV, 8, 2; Cf. Hillebrandt, Ritual-Litteratur, p. 83. 

2. Agcval. gr.-sit., 1V, 8, 27-28; Grhya-sitra de Hiranyakesin, Il, Cait eran 
La comparaison des grhya-sitra prouve que la cérémonie du sdlagava a 
été réformée sur le modéle d’un sacrifice & Rudra, et que des éléments 
adventices (offrande a Rudra et a ses hordes) ont pu ainsi masquer, dans 
certains rituels, des traits primitifs et essentiels (offrande aux serpents). 
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lieu au commencement de la saison des pluies. Ceci permet 
de supposer qu'il existait & l’origine un lien entre le sacri- 
fice du taureau, V’offrande aux serpents et le début de la 
saison des pluies. La relation entre ces faits une fois admise, 
la cérémonie du salagava devient aisément intelligible. 

D’apres le Sdnkhayana-grhya-sutra', le jour de la féte 
de Sravana on disposait un récipient plein d’eau dans. le- 
quel les serpents étaient invités a se laver; l’offrande ou 
bali avait lieu ensuite. Ces rites, accomplis avant les pluies, 
avaient certainement pour objet de faire pleuvoir. Le bain 
des serpents est un moyen magique de produire la pluie et 
sans doute voulait-on par l’offrande de nourriture propitier 
les serpents qui président a la pluie, voire méme leur donner 
la force de remplir leur mission. Si le sacrifice sulagava 
avait lieu, & Vorigine, lors de la féte de Sravana, il devait 
concourir au méme résultat. En immolant le taureau, dieu 
du vent, qui préside a la saison séche, on marquait la fin 
de son régne et l’avenement d’un pouvoir nouveau : celui 
des serpents qui font la pluie. Le méme résultat était obtenu 
plus stirement encore en offrant aux serpents le sang du 
taureau, et ce sang, recueilli sur des feuilles ou des herbes, 
pouvait représenter |’eau du ciel arrosant la végétation et 
constituer par la méme un charme puissant, analogue au 
bain des serpents dans le rituel domestique. 

Au Cambodge, on sacrifie également un buffle pour pro- 
duire la pluie. La cérémonie a été décrite par Adhémar 
Leclere. Le génie auquel la victime est offerte est « visible 
sous la forme d’une pierre », sorte de gros galet ovoide tiré 
de la riviére; il habite, avec deux autres pierres qui sont 
son fils et son petit-fils, une petite chaumiére élevée au 
bord de l’eau. On améne le buffle que des hommes main- 
tiennent tangis que le sacrificateur lui plonge dans la gorge 


1. Sankh. gr.-sat., IV, 15, 5 et suiv.; ct. Hillebrandt, Ritual-Litteratur, 
p. 76-77, 
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un grand couteau. Puis la téte, détachée du tronc, est portée 
devant la chaumiere du génie. La béte dépecée, on débite 
sa chair et une vieille femme choisit un beau morceau 
qu'elle fait rotir. Le génie se manifeste alors par l’intermé- 
diaire d’un « possédé » qui déclare : « La pluie va venir, la 
sécheresse sera finie... » Alors le possédé se déshabille et 
les hauts fonctionnaires présents versent de l’eau sur lui et 
sur les pierres sacrées'. 

Les pierres sacrées et le « possédé » représentent évidem- 
ment le génie qui préside a la pluie. On les arrose d’eau 
pour faire pleuvoir magiquement de méme que, dans 
’Inde ancienne, on invitait les serpents a se laver. Le sacri- 
fice qui précede ce bain rituel correspond exactement a 
celui du sulagava. Le buffle est « embroché» et le sang 
jaillit en abondance, ce qui constitue sans doute un autre 
moyen de faire pleuvoir. Une vieille femme intervient, 
dont le rdle n’est pas trés clair et l’offrande de la téte du 
buffle au génie de la pluie remplace le bali aux serpents. 

Dans la Chine ancienne, c’est également 4 la fin de l’hiver, 
c’est-a-dire de la saison séche, qu’on immolait ou expulsait 
les Génies du Vent et de la Sécheresse afin de produire la 
pluie. Les rituels nous apprennent qu’au troisiéme mois 
d’hiver, on expulsait un boeuf en terre « afin de reconduire 
le souffle du froid ». C’était la féte du grand No qui pré- 
cédait la reprise des travaux des champs et les semailles. 
Comme le fait justement observer Granet, « le boeuf de 
terre remplace sans doute une victime réelle* ». Cette 
induction est confirmée par plusieurs faits mythiques. L’un 
des génies de la sécheresse est Keng fou « le Laboureur ». 
Il déteste l'eau et « pour quil ne puisse plus nuire », on 
Y’emprisonne dans le gouffre de Ts’ing ling’. Le boeuf est 


1. Fétes civiles et religieuses, p. 575 et suiy. 
2. Granet, ibid., p. 330, note 1. 
3. Granet, ibid., p. 314-315. 
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précisément l’animal qui Jaboure’. Keng fou « le Labou- 
reur )» précipité dans un gouffre, c’est la traduction en 
langage mythique du méme fait que réalisait l’expulsion 
du boeuf de terre. C’est également pour l’empécher de 
nuire que l’on noie dans I’Itang Divin Niu-pa, c’est-a-dire 
la Sécheresse’. 

Cette noyade du génie de la Sécheresse doit étre rap- 
proché du sacrifice du buffle tel que le célébrent les Khonds 
de l’Inde’. Ces populations de sang mélé, ot certains 
groupes parlent encore une langue dravidienne, vivent dans | 
une région qui fut autrefois disputée entre les Tosala et les 
Kalinga, c’est-a-dire qu’elles ont subi des les temps anciens 
linfluence de la civilisation munda. Le sacrifice du buffle 
(kedu laka), qui est actuellement la plus importante céré- 
monie de leur religion, s’est substitué a l’ancienne cérémonie 
du meriah, sacrifice humain interdit par l’autorité britan- 
nique. Le buffle, frotté d’huile et orné de guirlandes, est 
enchainé a un poteau autour duquel hommes et femmes 
dansent en groupe au son de la musique. On conduit 
ensuite |’animal hors du village, dans un verger sacré, pres 
d’une fosse remplie de sang de pore. Un sacrificateur lui 
_découpe alors un lambeau de chair. Puis la victime est 
partiellement dépecée vivante afin de recueillir son sang, 
tandis que la foule se précipite pour arracher des lambeaux 
de sa chair. Ces lambeaux sont tous enterrés prés des sanc- 
tuaires de la déesse Terre. Les restes du buffle, dont la téte 
est restée intacte, sont enterrés dans la fosse remplie de 
sang’. 


1. En piétinant les riziéres inondées, le buffle ou le boeuf mélange la terre 
et l'eau et fait ainsi reparaitre le sol 1A ow s’étendait une mare. C’est une 
des raisons qui ont du contribuer & créer le mythe du taureau dont le sabot 
asséche (comparer Gacdmpati et Fei). 

2. Granet, ibid., p. 315. 

3. Bengal district gasetteers, vol. XI, Angul, p. 61 et suiv. 

4. Chez les Khonds, le buffle est souvent le substitut d’une ancienne vic- 
time humaine. Jadis, dans certains villages, on creusait une fosse peu pro- 
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La cérémonie se réduit en somme au schéme suivant : 
un buffle est saigné, puis ses restes sont jetés dans une fosse 
de sang. Le sacrifice bovin réalise, ici comme ailleurs, la 
destruction de la Sécheresse et cette destruction s’accomplit 
de la méme maniére aux deux extrémités du monde aus- 
tro-asiatique : on noie, chez les Khonds, les restes du buffle 
comme on noyait Niu-pa dans la Chine ancienne. 


Ce qui frappe l’observateur dans les religions austro-asia- 
tiques comme dans le civaisme brahmanique, c’est, en 
somme, l’accord constant de la mythologie et du rituel. Le 
passage de la saison séche a la saison pluvieuse est une date 
critique dans l’année religieuse; ce changement se traduit 
par un mythe et par une cérémonie. Sur les hauteurs, le 
dieu du Vent sec s’évanouit ou succombe sous les coups du 
dieu de la Pluie; dans le méme temps, hors des villages, 
les hommes représentent, disons mieux, provoquent sa dé- 
faite au moyen de rites tout-puissants. 

Dans le Bouddhisme, le mythe est seul conservé; le sacri- 
fice fait défaut. Sous le froc de Gavampati, on peut encore 
reconnaitre un ancien dieu de la Sécheresse et du Vent. 
Le Concile de Rajagrha ayant eu lieu pendant la saison des 


fonde, assez grande pour contenir homme sacrifié; on saignait un porc 
dont on versait le sang dans cette fosse, puis la victime humaine était noyée 
dans le sang, c’est-a-dire qu’on lui enfongait la téte, de maniére a |’étouffer, 
dans la nappe formée par le sang du porc. Ceci semble indiquer que le dieu 
du Vent sec pouvait, dans certains cas, étre représenté par un homme. Que 
ce dieu, homme ou buffle, fat noyé dans le sang au début ou a la fin de la 
cérémonie, le résultat était le méme; le bain de sang était sans doute, 
comme ailleurs le bain d’eau, un charme pour faire pleuvoir. D’autres 
connexions sont d'ailleurs visibles entre le sacrifice du meriah et la pluie. 
La chair de | homme encore vivant était arrachée en lambeaux comme celle 
du buffle l’est aujourd’hui; cette chair, partagée en autant de fragments qu’il 
y avait de chefs de famille, était enterrée par chacun d’eux dans son champ 
préféré, puis on versait de l’eau sur la place avec une gourde provenant de 
la région montagneuse. Cet arrosage était sans doute un nouveau charme 
pour la pluie. Dans un certain district, le mertah était bralé a petit feu et 
plus il versait de larmes, plus abondante ensuite était la pluie. (Cf. Bengal, 
district gazetteers, Angul, p. 22-26, 61-62.) 
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pluies, louverture de la session coincide naturellement 
avec la cléture de la saison séche, c’est-a-dire en langage 
mythique, avec la fin de Gavampati. Mais on ne pouvait 
s'attendre a voir cet événement mimé par les moines : le 
Bouddhisme, hostile 4 tout sacrifice sanglant, ne saurait 
tolérer un rite analogue a celui du sulagava. C’est pourquoi 
la féte bouddhique d’entrée dans le varsa ne parait pas avoir 
été accompagnée d'une cérémonie d’extermination. Ainsi 
privé de tout support rituel, le mythe aurait pu sombrer 
dans l’oubli. En fait, l’épisode de Gavampati manque a 
presque tous les Vinaya'. Il ne s'est maintenu que dans 
les sutra et dans la littérature qui les prolonge : Commen- 
taires et Abhidharma. 


1. Le Vinaya des Mialasarvastivadin ne fait pas véritablement exception : 
le récit du Concile y est la conclusion d'un Parinircdna-siitra inséré in 
extenso dans ce Vinaya. 


CHAPITRE II 


L’expulsion d’Ananda. 


Le Bouddhisme est né et a grandi d’abord dans |’ Asie des 
moussons, c’est-a-dire dans des régions oti l’alternance des 
vents détermine le jeu des saisons, une période séche suc- 
cédant a une période pluvieuse. Ces conditions climatiques, 
dont on ne saurait exagérer Vimportance, impriment un 
rythme saisonnier a l’activité économique et religieuse, a la 
vie sociale tout entiere. 

La saison des pluies(varsd) étant défavorable aux voyages, 
la population vit alors dans des habitations fixes. Pendant 
le reste de l’année, chacun peut vivre au dehors sans que 
les intempéries y mettent obstacle. Ces conditions n’ont pas 
seulement réglé l’activité des travailleurs agricoles qui ont 
toujours formé la grande majorité de la population dans 
l'Inde; elles ont également rythmé la vie monastique, sur- 
tout 4 l’époque ancienne ott les religieux, n’étant pas encore 
eroupés dans les monasteres, menaient une vie errante pen- 
dant la plus grande partie de l’année et n’avaient une 
demeure fixe que pendant la saison des pluies. C’est pour 
cette raison que varsa (pali passa), qui signifie « les pluies, 
la saison pluvieuse », désigne dans la langue religieuse le 
temps de la vie sédentaire. 

Bien que la saison des pluies durat théoriquement quatre 
mois, le varsa bouddhique n’était que de trois mois, et la 
vie sédentaire pouvait commencer soit au lendemain de la 


258 LE CONCILE DE RAJAGRHA 


pleine lune d’Asadha, soit un mois plus tard’. Cette latitude 
permettait sans doute de mettre d’accord les exigences du 
calendrier et les réalités atmosphériques. 

La cérémonie qui met fin au varsa est une des grandes 
fétes de l’année bouddhique. Elle correspond approximati- 
vement a la fin des pluies et marque le début d’une année 
nouvelle. De 1&4 son importance. Son nom pali pacarand 
correspond a sanskrit pravarand « satisfaction », et est 
traduit en chinois par « agir a sa guise* ». Le mot est peut- 
étre une allusion aux réjouissances d’un,caractére licencieux 
qui accompagnaient a l’origine, ainsi qu’on le verra plus 
loin, la féte populaire du Nouvel An. Examinons d’abord 
comment la cérémonie de pravdarana était célébrée par les 
moines. 

Sept ou huit jours avant la fin du varsa, les Anciens 
dentre les bhiksu convoquaient les religieux du voisinage 
qui n’avaient pas encore recu l’ordination et toutes disposi- 
tions étaient prises pour nettoyer et orner les caitya. Le 
jour de la féte, les laics faisaient au samgha des offrandes 
de toute sorte : objets de literie, ustensiles divers. On 
apportait aussi les aliments les plus exquis et ceux-ci, avant 
d’étre consommés par les religieux, étaient placés devant 
les stupa. La nuit du quatorziéme jour était consacrée a la 
récitation des textes sacrés et le rite de pravarand devait 
avoir lieu avant l’aube. On étendait des nattes, puis, devant 
le samgha rassemblé, un bhiksu instruit et compétent invi- 
tait les autres religieux a célébrer la pravarand. Le doyen 
d’age’*, se découvrant alors une épaule, s’asseyait sur le 
sol, les Jambes croisées, et disait : « Je prononce ma pra- 
varana par ce qui a été vu ou entendu ou par ce qui est 
soupgonné... », ce qui signifie : « J’invite Assemblée a 


1. Vinaya tewts, Mahadeagga, Ill, 2, 2, et trad. Rhys Davids et Oldenberg, 
p. 300, n. 1. 

2. Cf. supra, p. 190. 

3. Tok., XVII, 4, p. 101 6, col. 1 et suiv.; Mahdoagga, IV, 1, 14. 
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m’accuser de toute faute dont on me croit coupable, que 
cette faute ait été vue ou entendue ou que j’en sois seule- 
ment soupgonné. » Le doyen ajoutait : « Veuillez parler par 
compassion pour moi. Si je me sens coupable, je ferai péni- 
tence. » Cette formule était prononcée trois fois de suite’. 
Ensuite, chaque bhiksu, 4 tour de role, accomplissait le 
méme rite, depuis le doyen d’age jusqu’au dernier de 
l’ Assemblée. 

Si lun des religieux présents était coupable d’une faute, 
il était prescrit de lui en faire le reproche aprés qu'il avait 
prononcé la formule de pravarana’. Ce religieux était-il 
convaincu d’avoir commis une faute pdrdjika, il était 
aussitot exclu de la Communauté’. Pour les autres fautes, 
le chatiment était proportionné a l’offense‘. 

Cette cérémonie rappelle la scene du Concile de Rajagrha 
que Minayeff a appelée « le jugement d’Ananda ». Les reli- 
gieux sont réunis; mais l’un d’eux, Ananda, n’est pas 
exempt de toute souillure. Le Vénérable Kasyapa accuse 
alors Ananda. Le nombre de ses fautes varie suivant les 
relations du Concile, mais dans tous les récits son humilité 
est parfaite. Bien qu’on l’accuse avec exagération, bien 
qu’il fasse valoir d’excellentes raisons pour se disculper, 
Ananda ne se réyolte pas un instant. I] se soumet, confesse 
ses torts et est exclu de |’Assemblée. 

Si le « jugement d’Ananda » est exactement comparable 
au rite de pravarand, il differe sensiblement de la confes- 
sion publique qui avait lieu toutes les fois qu’on célébrait 
Vuposatha. « Lorsqu’au jour de luposatha, un certain 
bhikkhu est coupable d'une offense, quil aille vers un 


1. Mahdvagga, IV, 1, 14, et trad. Rhys Davids et Oldenberg, p. 329, n. 1, 

2. Mahdvagga, 1V, 16, 1. 

3. Mahdvagga, IV, 16, 18. 

4. Dans les Vinaya, c’est une régle absolue que le rite de pravarand ne 
peut étre accompli que par des religieux indemnes de toute faute (Maha- 
cagga, 1V, 16, 1). Mais cette régle n'est probablement entrée en vigueur 
qu’assez tard, car elle paratt contraire au principe méme de J'institution. 
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autre bhikkhu... et qu'il dise: « Frére, j’ai commis telle 
et telle faute. Je confesse cette faute. » Que l’autre lui dise : 
« Vous la voyez? — Oui, je la vois. — Gardez-vous-en a 
l'avenir’! » Dans ce dernier cas, nous voyons le religieux 
s’accuser lui-méme; il confesse sa faute et, si elle est 
vénielle, il en est quitte pour une légere réprimande. 

Il semble a premiére vue qu’entre la confession sponta- 
née qui accompagne la célébration de l’uposatha et la mise 
en accusation qui caractérise la procédure de pravaranda, la 
différence soit radicale, absolue, et que le « jugement 
d’Ananda » n’ait rien de commun avec la confession. Dans 
la pratique, la différence était moins nette entre les deux 
institutions. I] pouvait arriver qu’au jour de l’uposatha* un 
religieux adressit des reproches a un autre bhiksu jugé 
coupable, de sorte que la procédure ressemblait alors a celle 
de pravarand. Cette ressemblance est-elle un fait récent 
ou existait-elle au contraire dés les premiers temps du 
Bouddhisme ? C’est la question qu’on se propose mainte- 
nant d’examiner. 


Le Sardulakarnavadana, qui fait partie du Divyavaddna 
et appartient par conséquent a la littérature religieuse 
des Sarvastivadin, décrit un rite magique qui est accompli 
par une sorcicre de la caste Matanga. La fille de cette sor- 
ciére s’é6tant éprise d’Ananda, la mére, pour obliger le dis- 
ciple du Buddha 4 venir dans leur maison, accomplit la 
cérémonie suivante : elle jette sur un brasier des fleurs 
darka en récitant une incantation. L’effet souhaité est 
d’abord obtenu. Ananda est contraint par une force irré- 
sistible & venir chez la sorciére, jusqu’au moment ot le 
Buddha le délivre, non par le simple effet de sa volonté, 
mais en pronongant une formule plus puissante que celle 


1. Mahadeagga, I, 27, 1. 
2. Mahdoagga, UW, 16. 
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des matangi. La sorciére avait invoqué les dieux et les 
génies; le Buddha célébre les louanges du nirvdna et ter- 
mine son incantation par ces mots’ : 


etena satyavakyena svasty Ananddya bhiksave/ 
par cette parole de vérité, paix au bhiksu Ananda ! 


Puis le Buddha enseigne a son serviteur une autre for- 
mule incompréhensible, destinée a protéger ceux qui la 
prononcent. 

La derniere incantation doit étre une interpolation tar- 
dive, car elle manque aux plus anciennes traductions chi- 
noises du Sardilakarnavadana. Les deux premieres 
formules appartiennent au contraire aux plus anciennes 
rédactions de ce texte et j'ai montré ailleurs’ que le rite de 
la sorciére s’apparente aux charmes sexuels de |’ Atharva- 
Veda. 

L’aventure d’Ananda et de la sorciére prouve que, dans 
les milieux Sarvastivadin, on croyait a l’efficacité de la 
magie, méme immorale : ‘Ananda, tout religieux qu’il est, 
est entrainé de force hors de son monastere. Toutefois, 
dans ce récit, une autre idée s’affirme, c’est qu’une « parole 
de vérité » (satyacdkya) est une force supérieure a tous les 
sortileges. 

Les Ecritures des Sthavira, qui semblent avoir été rédi- 
eées par de rigoureux moralistes, sont également impré- 
onées de magie*. La croyance au satyavakyas'y manifeste 
fréquemment. Le 444° récit du Jdtaka pali* en offre un 
exemple typique. L’histoire est destinée & montrer qu'un 
religieux, par crainte de causer du scandale, ne doit pas 
confesser publiquement ses fautes. Un enfant nommé 

1. Dicydvadana, p. 613. 

2. La place de Mara dans la mythologie bouddhique, Journ, As., janvier- 
mars 1927, p. 115 et suiv. 

3. Cf., par ex., la longue formule magique de Cullavagga, V, 6, dont une 
partie se retrouve dans Mahd-parinibbana-sut., 1, 31. 


4, Kanhadipdyana, 6d. Fausboll, n° 444, et Cariyapitakam, éd, Morris, 
p. 100. 
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Yannadatta ayant été mordu par un’ serpent venimeux, le 
religieux Kanhadipayana s’efforce de le sauver en avouant 
ses fautes. Il confesse d’abord que, depuis cinquante ans, il 
méne sans gott la vie de religieux. La stance se termine par 
ces mots : 

etena saccena suvatthi hotu/ 

hatam visam jivatu Yarnadatto ti// 


Puisse cette vérité rendre la santé (a |’enfant) ! 
Qu’il rende le poison! Que Yannadatta vive ! 


Mais, parce que cette confession est incomplete, l’enfant 
ne rejette qu'une partie du poison. Le religieux avoue ensuite 
son avarice, et la stance se termine par le méme souhait. 
Mais, la confession étant encore incomplete, l’enfant ne 
rejette qu'une partie du poison. Il faut qu’avouant enfin son 
inconduite, Kanhadipayana révéle la totalité de ses fautes 
pour que l'enfant ait la vie sauve. 

Ce récit prouve clairement l’efficacité de la confession 
qui n’est autre chose qu’un satyavakya. La parole de vérité 
agit comme un charme magique et, dans le jdtaka 444, sa 
force bienfaisante sert & guérir le mal physique. Aussi bien 
peut-on l’employer a supprimer le mal moral, a purifier 
l’ame de ses souillures et c’est précisément la raison d’étre 
de la confession telle qu’elle est réglementée dans la section 
des Vinaya relative a l’uposatha. 

Un des jataka contenus dans le Mahavastu fournit un 
autre exemple de satyavakya. C'est Vhistoire de la kinnari 
capturée par un chasseur (Mahavastu, II, 96-100). Voici le 
début de ce jdtaka, dapres le résumé qu’en a donné 
M. Senart : 


Un roi Sucandrima de Simhapura avait entrepris 
de faire un sacrifice de tous les étres. Toutes les vic- 
times étaient déja réunies quand les rishis lui firent 
remarquer qu’il y manquait une Kinnari. Le plus 
habile des chasseurs fut aussit6t dépéché pour en 
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capturer une; il partit pour l’Himalaya. Arrivé dans 
un ermitage, il entendit des chants harmonieux ; il 
sut que c’était la voix des Kinnaris, et innocemment, 
le rishi lui apprit qu’elles se réunissaient au nord de 
Yermitage et qu’on ne pouvait se saisir d’une Kin- 
nari que grace a un satyavakya (affirmation véridi- 
que d’un secret propre a l’intéressé). Il s’approcha 
sans etre vu et fit prisonnicre la Kinnari Manohara, 
en lui déclarant qu'elle était la fille de Druma, le roi 
des Kinnaras; il l’amena a Sucandrima qui, voyant 
tout prét, invita au sacrifice son voisin et ami le roi 
Subahu de Hastinapura. 

Dans ce cas particulier, le satyavdkya n’a plus une vertu 
libératoire ou purificatrice. Il permet au chasseur de s’em- 
parer dune kinnari, cest-a-dire d’un ¢tre surhumain qui 
ne peut étre capturé par des moyens ordinaires. Au lieu de 
libérer ou de purifier, le rite contraint d’une maniére irré- 
sistible. ' 

In somme, les trois récits que nous venons d’analyser 
présentent trois types distincts de satyavahya. Tantot on 
énonce une vérité d’ordre général et qui pourrait étre connue 
de tous : par exemple, on proclame l’excellence du nirvana. 
Tantdt la parole de vérité est l’affirmation d’un secret, mais 
il faut distinguer suivant que ce secret est propre a celui 
qui parle (jataka 444) ou concerne une autre personne 
(Mahavastu, II, 96). Essayons de définir plus exactement 
chaque modalité du rite. 

La derniére modalité, ce que j’appellerai le type I, est 
assez rare. Elle consiste dans l’affirmation véridique d’un 
secret concernant une personne autre que celle qui parle. 
L’élément moral y fait totalement défaut. Par exemple, un 
chasseur cherche a s’emparer d’une /innari; le satyavakya 
lui permet de paralyser sa proie. La puissance que confere 
ce rite est semblable au pouvoir magique que s’acquiert 
celui qui devine une énigme. Qu’on se rappelle Ctdipe et 
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le Sphinx’. Deviner une énigme c’est se rendre maitre de 
celui qui l’a posée*. On obtient encore le méme résultat en 
révélant le nom d’une personne’. 

Le type II s’apparente au précédent. Celui qui parle pro- 
clame encore un secret, mais un secret qui lui est propre. 
Le plus souvent il confesse ses fautes. Ici se dégage une 
notion morale : proclamer le vrai est un acte bon, méritoire, 
dont les conséquences ne peuvent qu étre salutaires. 

Dans le type IH, la vérité énoncée est un lieu commun. 
Point n’est besoin de révéler un secret : il suffit que l’affir- 
mation soit véridique. Ce type est de beaucoup le plus fré- 
quent dans la littérature bouddhique. 

Dans tout satyavakya de l'un ou l'autre type, on ren- 
contre deux éléments que met en évidence le nom* méme 
du rite : d’une part, une formule (vakya) qui peut énoncer 
une condition et se termine par un commandement; d’autre 
part, une vérité (satya) énoncée dans la formule : 

« Si telle chose est vraie, que telle chose arrive! » 

De ces deux éléments, le premier (vdkya) est fondamental 
et a un caractere exclusivement magique. Il s’apparente a 
Vimprécation qui est un commandement sans condition. Le 
second élément (satya) est susceptible d'une interprétation 
morale, car la vérité s’oppose au mensonge comme le bien 
est le contraire du mal. Le progrés des idées morales et 
religieuses ayant pour effet de repousser au second plan les 
notions purement magiques, on concoit que le développe- 


1. Cf. Lacéte, Essai sur Gunddhya, p. 239 : énigmes posées par le roi 
Pradyota, puis révélation de sa naissance. 

®. Le prologue-cadre des 1001 nuits, Journ, As., 1924, II, p. 125-129. J'ai 
montré, dans cet article, comment la femme qui propose une énigme tombe 
au pouvoir de celui qui devine. 

3. D’ou l'interdiction de prononcer le nom, tabou si fréquent dans les so- 
ciétés inférieures. Le nom doit rester caché parce que connaltre le nom d'une 
personne, c'est pouvoir agir sur elle. Dans Vhistoire de la kinnari, le secret 
révélé par le chasseur est précisément le nom du pére de la nymphe. 

4. Sur les diverses formes de ce nom, cf. Burlingame, The act of truth, 
Journ. Royal As. Soc., 1917, p. 434 et suiv. 
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ment de la morale bouddhique ait eu une influence sur 
l’évolution du satyavdkya. En fait, dans les Ecritures, le 
rite purement magique du type I est rare; beaucoup plus 
largement représentés sont les types II et III. Dans le 
Milindaparha', Vefficacité du satyavakya est expliquée 
par la force de la Vérité; celle-ci a donc fini par masquer 
compléetement l’antique puissance du Verbe. 

Des lors, il est problable que nos trois types de satyavd- 
kya, loin d’étre apparus simultanément, dérivent l’un de 
Yautre. Au premier stade, un secret étant découvert, une 
injonction irrésistible suit l’affirmation de cette vérité. Plus 
tard, la morale s’étant épurée, on cherche a rendre bienfai- 
sante la force mise en jeu par la révélation d’un secret. En 
méme temps, l’idée se fait jour que toute efficacité dérive 
du mérite ; on cherche donc le mérite, non en pro- 
clamant les secrets d’autrui, mais en divulguant ses 
propres fautes. Les notions qui présidaient a V institution de 
la confession ont dt contribuer au développement de 
Vordalie, car les deux rites sont évidemment sur le méme 
plan. Le satyavdkya du second type consiste 4 dire : «S’il 
est vrai que je suis coupable de telle faute, que tel événe- 
ment salutaire se produise!» tandis que l’ordalie repose sur 
le raisonnement suivant : «Si je suis innocent, qwil ne 
m/’arrive aucun mal’. » 

En dernier lieu, le satyavakya parait avoir eu, dans la 
religion bouddhique, le méme sort que le serment dans la 
notre. Le serment qui, dans les sociétés inférieures, a des 
conséquences redoutables, a presque perdu chez nous toute 
solennité, et la croyance en son efficacité a singuliérement 
décru tandis qu’on en venait a l’employer de la maniére la 
plus frivole. De méme, le satyavakya du type III est trés 
évolué. Ce peut étre une vérité banale, énoncée en vue d’un 


aly, LRA Tabs) aoe 
2. Satyacdkya et ordalie ont da réagir l'un sur l'autre, de sorte qu’en cer- 
tains cas, les deux rites ont fini par se confondre. 
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résultat queleonque. On s’en sert parfois pour tromper 
autrui', parce qu’on a cessé d’y croire sérieusement. 

La confession de l’uposatha est un satyavakya du second 
type. Au contraire, il semble qu’on trouve a la base du rite 
de pravdrand un satyavakya du premier type : lorsque 
Kasyapa accuse Ananda, il divulgue publiquement les 
fautes de ce dernier et cette révélation lui donne le pouvoir 
de chasser ignominieusement le serviteur du Buddha. I] est 
douteux a priort que les deux institutions aient apparu 
simultanément; la pravdrand appartient sans doute a un 
niveau plus ancien de la pensée religieuse, et si, dans les 
Vinaya, ces deux institutions se ressemblent au point qu’on 
pourrait étre tenté de les confondre, c’est probablement par 
suite de contamination réciproque. 

Il sort de ce qui précéde que le satyavakya du type II, 
qui équivaut a la confession de l’uposatha, s’oppose a un 
autre rite plus archaique : satyavakya du type I ou 
cérémonie de pravarand. Toutefois, s'il convient d’insister 
sur les différences que présentent les modalités du satya- 
vodkya, on ne doit pas perdre de vue leur identité fonciére. 
C’est probablement parce que les fideles avaient conscience 
de leurs aflinités profondes que la pravdranad et la 
confession se sont contaminées l’une l’autre au point de se 
ressembler étroitement dans les traités de Discipline. 


Le sdtaka 444, qui contient un satyavdkya du second 
type, laisse entendre qu’avant d’étre réglementée comme un 
rite habituel et périodique, la confession était publique, 
spontanée et exceptionnelle : Kanhadipayana, qui a tu ses 
fautes pendant des années, se décide brusquement a les 
révéler devant les laics. C’est pour éviter le scandale produit 
par de telles révélations qu’on en serait venu a n’autoriser la 
confession que dans les réunions capitulaires. Le Vinaya pali 


1 Burlingame, The act of truth, p. 461-464. 
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interdit d’ailleurs, peut-étre pour la méme raison, de 
célébrer l’uposatha en présence des laics'. Le rédacteur de 
ce dernier texte ajoute naturellement que la confession a 
huis-clos fut prescrite par le Buddha; mais on sait que, 
dans la regle monastique, toute réforme est invariablement 
rapportée a Sakyamuni, ftt-elle postérieure de plusieurs 
siécles & la mort du Maitre. 

Tandis que le Vinaya pali se borne a énoncer la régle, le 
jataka 444 en expose les motifs et, ce faisant, laisse 
entrevoir une période de |’histoire du Bouddhisme ot la 
confession publique était un rite exceptionnel et n’accompa- 
gnait pas nécessairement la célébration périodique de l’upo- 
satha. La réflexion critique confirme sur ce point les 
indications fournies par les textes. D’apres le Vinaya, la 
confession doit accompagner la récitation du Prdatimoksa- 
sutra, mais celui-ci suppose un développement de la regle 
et de la casuistique auquel on n’est sans doute parvenu 
qu’assez tard. En outre, si l’on s’explique que des moines 
vivant toute l’année en communauté aient tenu des réunions 
fréquentes dans la salle de |’uposatha, cette habitude se 
concoit moins bien dans |’Kglise primitive, alors que les 
premiers ascétes vivaient errants et dispersés pendant la 
plus grande partie de l’année. 

On est ainsi amené a préciser une idée déja formulée plus 
haut a propos du satyavdkya. La confession, ou parole 
véridique destinée a purifier individu, nous avait semblé 
plus récente que la pravdrand. I] apparait maintenant que 
la pratique habituelle de la confession ne doit pas remonter 
aux origines du Bouddhisme, tandis que le jugement 
d’Ananda, qui est une modalité de pravarand, peut étre 
considéré comme appartenant a la tradition la plus ancienne, 
puisqu’il est le sujet d’un épisode commun aux plus vieilles 
relations du Premier Concile. 


1. Mahdcagga, Il, 16, 8, 
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Est-ce a dire que les premiers bouddhistes, ne pratiquant 
pas réguliérement la confession, ne connaissaient aucun rite 
qui en tint lieu et n’éprouvaient pas le besoin de se puri- 
fier périodiquement de leurs souillures ? Ce serait contraire 
a tout ce qu’enseigne l’histoire des religions. Chez les peu- 
ples inférieurs, aussi bien que dans les civilisations évoluées, 
le besoin de purification est intense et se manifeste parti- 
culiérement a certaines dates, a l'occasion d’une féte solen- 
nelle. Le sorcier, le prétre savent les moyens d’expulser le 
mal hors de la communauté. Nul doute que les premiers 
bouddhistes n’aient eu des préoccupations analogues. 

Les recherches de sir James Frazer ont montré que, dans 
les sociétés les plus diverses, on purifie chaque année la 
communauté en transférant 4 un étre vivant les péchés du 
groupe tout entier. Cet étre, ainsi chargé de fautes et d’im- 
puretés, est ensuite expulsé ou mis 4 mort. Homme ou béte, 
il ressemble au bouc émissaire des anciens Hébreux. Son 
expulsion ou sa mise & mort coincide toujours avec une 
grande féte, qui saccompagne souvent d’actes licencieux 
comme les Saturnales ou le Carnaval. 

Le jugement d’Ananda, si difficile & justifier par les 
régles du Vinaya, n’est-il pas une vieille procédure desti- 
née a purifier la communauté en expulsant un bouce émis- 
saire ? Le chatiment infligé a ce disciple est disproportionné 
aux fautes qui lui sont reprochées : toutes ces fautes sont 
vénielles et dans chaque cas la mauvaise intention fait dé- 
faut. Le réquisitoire de Kasyapa est tendancieux ; Ananda 
est accablé et sa défense est molle. Cette mise en scene, 
cette partialité sont choquantes s’il s’agit de punir des man- 
quements individuels. Tout s’explique, au contraire, si l’on 
admet que le chatiment est nécessaire pour laver les souil- 
lures du groupe tout entier. Il faut une victime; peu 
importe qu’Ananda soit gravement coupable ou non; on le 
charge de péchés qu’il accepte avec résignation, car ainsi 
le veut la coutume. Tel est, croyons-nous le spectacle 
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qu’offre la scéne du Concile; il semble qu’on dirige contre 
Ananda des accusations destinées A justifier ’expulsion qui 
doit purifier la communauté au moment out elle se prépare 
a franchir le seuil de l’année nouvelle. 

Avant de formuler une appréciation sur cette hypothése, 
il est nécessaire d’examiner si |’expulsion d’un bouc émis- 
saire était une pratique courante dans les sociétés ot se 
développa le Bouddhisme et si cette religion l’a adoptée. 


« La chose la plus étrange que nous ayons vue a Lha-ssa 
pendant les fétes du Nouvel An, écrit le P. Huc, c’est ce 
que les Thibétains appellent le Lha-ssa-Morou, c’est-a-dire 
invasion totale de la ville et de ses environs par des bandes 
innombrables de lamas... Pendant ce temps, les tribunaux 
sont fermés, le cours ordinaire de la justice est suspendu, 
les ministres et les fonctionnaires publics perdent en quel- 
que sorte leur autorité et toute la puissance du gouver- 
nement est abandonnée a cette armée formidable de religieux 
bouddhistes*. » 

Ce « Lha-ssa-Morou », décrit de fagon si vivante par le 
P. Huc, présente deux traits essentiels : les religieux vien- 
nent habiter parmi les laics et l’autorité gouvernementale 
passe en quelque sorte entre leurs mains. Le premier trait 
caractérise, on l’a vu, la célébration du varsa, des les pre- 
miers siécles du Bouddhisme*. Le second est celui sur 
lequel il nous faut maintenant insister. 

L’autorité gouvernementale n’est pas exercée par |’en- 
semble des moines qui ont pénétré dans la ville: elle est 
cédée a celui qui en donne le plus haut prix et qui recoit le 


1. M. Huc, Souvenirs d’un voyage dans la Tartarie, le Thibet et la Chine. 
Paris, 1850, II, p. 375. 

2. On notera qu’au Thibet le.« Lha-ssa morou » a lieu aprés le début de 
l'année tandis que, dans la liturgie indienne, la retraite du varsa préceéde le 
Nouvel An. C'est un nouvel exemple d’une institution qui se déplace en 
passant dans une société différente. En Chine, la cérémonie de pracdrana 
a été fixée au quinziéme jour du septieme mois. 
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titre de Jalno. Ce moine jouit temporairement des préroga- 
tives de la royauté et peut étre considéré comme représen- 
tant le Grand Lama. 

La féte est également marquée par l’apparition d’un per- 
sonnage grotesque, sorte de roi temporaire lui aussi et dont 
le titre parait signifier « roi annuel ». Vétu d’un habit de 
peau, la face peinte mi-partie en noir et mi-partie en blanc, 
il se proméne en secouant sur les gens une queue de yak et 
en prenant ce qui lui plait sans rencontrer d’opposition. 

Le dernier jour’, une querelle rituelle s’éléve entre le 
Jalno et le « roi annuel ». Ils décident alors de jouer leur 
chance aux dés. Mais ceux-ci sont pipés et le Jalno gagne 
infailliblement. Le « roi annuel » terrifié s’enfuit sur un 
cheval blanc, accompagné d’un chien blanc et poursuivi 
par la populace hurlante. Ainsi chassé de la ville, il trouve 
asile dans un monastére d’ot il sort aprés sept jours pour 
vivre dans la solitude. S’il meurt avant la fin de l’année, 
l’événement est de bon augure; s'il survit, il pourra retour- 
ner a Lhasa et y jouer le méme role l’année suivante. 

Sir James Frazer a montré* qu’on peut discerner dans le 
Jalno « un successeur de ces rois temporaires, de ces dieux 
mortels qui achetaient au prix de leur vie une courte période 
de puissance et de gloire ». Il est probable, en effet, que le 
Jalno, substitut du Grand Lama, jouait jadis le réle de bouc 
émissaire et qu’on le chassait aprés un régne de quelques 
jours, comme on chasse aujourd’hui le « roi annuel ». Mais 
cette mascarade, ou le banni, bousculé par la populace, était 
humilié et risquait de perdre la vie, finit sans doute par 
étre considérée comme une atteinte a la dignité ecclésias— 
tique. On choisit done finalement un pauvre hére pour 
remplacer le Jalno, qui lui-méme s’était déja substitué au 
Grand Lama. 


1. Il semble que ce jour soit le dixigme, mais la chronologie de la féte est 
malaisée a déterminer. 


&. Frazer, The scapegoat, p. 218-222. 
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Si Sir J. Frazer a bien montré le mécanisme de cette 
double substitution, il omet de nous dire pourquoi le roi 
annuel n’a pas été choisi d’emblée pour remplacer le Grand 
Lama. Le point a son importance: pour jouer le réle de 
Souverain, méme temporaire, il fallait un religieux, un 
homme de qualité. On dut penser d’abord qu’un homme 
du commun n’était pas apte a purifier’ le peuple en prenant 
sur soi toutes les impuretés. C’est seulement aprés qu’on 
eut perdu de vue le caractére auguste du bouc émissaire 
qu’on crut possible de choisir un vaurien pour cet emploi 
et qu’un roi ridicule prit la place du Jalno. 

L’ancienne littérature bouddhique contient d’ailleurs des 
récits qui s’expliquent par des usages analogues et ow le 
roi temporaire est choisi parmi les hommes du plus haut 
rang. On lit dans les diverses rédactions de l’Asokdvadana 
que le roi Asoka quitta un jour les insignes de la royauté. 
Les ministres dirent a son frere cadet : « Sile roi mourait, 
vous lui succéderiez. Essayez maintenant de mettre ce 
diadéme et ce bandeati pour voir si cela vous sied bien. » Le 
prince suit leurs conseils et s’assied sur le trone royal. Alors 
le roi ASoka condamne 4 mort son frére comme s'il était 
coupable de rébellion, et rend l’arrét suivant : « Je consens 
a ce qu il regne pendant sept jours; mais ensuite il sera mis 
a mort. » Pendant ce temps, tous les plaisirs sont mis a la 
portée du prince, mais chaque jour quatre candala lui rap- 
pellent qu’il doit mourir. Il est finalement gracié, mais l’idée 
dela mort prochaine lui a fait voir le néant des plaisirs et 
il entre en religion’. Si l’on supprime les artifices et déve- 
loppements destinés a faire de cet épisode un récit édifiant, 
il reste une suite d’événements analogues a ce que devait 
étre la féte tibétaine du Jour de |’An, avant que le « roi 
annuel » se fat substitué au Jalno. Plus nettement encore 
que le Jalno, le frére cadet d’Asoka apparait comme « un 


1. La Légende de VEmpereur Agoka, 270-273. 
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successeur de ces rois temporaires, de ces dieux mortels qui 
achetaient au prix de leur vie une courte période de puis- 
sance et de gloire ». Mieux encore que la féte tibétaine, 
) Asokdvaddna laisse apercevoir que le roi temporaire était 
primitivement mis 4 mort et que, si l’on finit par l’épar- 
gner, ce fut principalement sous la pression d’idées morales 
dont le Bouddhisme contribua singuliérement a favoriser 
la diffusion. 

La légende du roi Pradyota renferme un épisode compa- 
rable. Ce roi se demande un jour si son fils Gopala, le prince 
héritier, sera capable de lui succéder. Il le fait appeler et 
lui dit : « J’ai a faire au palais pendant sept jours. II faut 
que, pendant ce temps, tu regnes a ma place. » Durant ce 
régne temporaire, Gopala interdit a ses officiers de punir 
les adultéres et il autorise la débauche dans le royaume. 
Apres sept jours, le roi Pradyota sort du palais et reprend 
le pouvoir'. Comme dans la légende du frére cadet d’ Asoka, 
le roi temporaire est ici le prince héritier. Pendant les sept 
jours que dure son regne, la plus grande liberté régne entre 
les sexes. Le récit bouddhique offre ainsi un trait corres- 
pondant aux Saturnales et aux périodes de licence qui 
coincident avec ces sortes d’interrégnes dans les sociétés les 
plus diverses’. 

Le Bouddhisme s’est donc développé chez des populations 
qui célébraient périodiquement une féte analogue a celle du 
Nouvel An tibétain : un bouc émissaire était choisi, qu’on 
traitait d’abord comme un roi et qu’on expulsait finalement. 
Avant d’étre un roi de Carnaval, ce monarque temporaire 
parait avoir été le prince héritier lui-méme et ceci s’expli- 
que par le fait qu’il était le substitut du roi. Certains faits 
indiens, comme la condamnation & mort du frére cadet 


1, Vinaya des Milasarvastivddin, cf. Tripit., 6d. Tok,, XVII, 2, p. 98, 
col. 19 et suiv., et Duloa, X1, 158°. 
"8. Cf. Frazer, The scapegoat, p. 306-411. 
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d’Asgoka, corroborent l’opinion des ethnologues qui voient 
dans le roi temporaire une victime primitivement sacrifiée’. 

Ces indications suffisent a faire apercevoir le lien qui, 
dans la plus vieille tradition bouddhique, unit des faits en 
apparence incohérents : d’une part, la féte de pravdrand, 
cérémonie de purification obligatoire a la fin du varsa 
et par conséquent a la fin du Concile, et, d’autre part, 
expulsion d’Ananda, disciple préféré du Maitre et le plus 
versé dans la connaissance de la doctrine. 

En outre, la comparaison que nous avons instituée entre 
la pravaranad bhouddhique et la féte d’expulsion du bouc 
émissaire permet d’interpréter un curieux passage de la 
Relation de Yi-tsing et d’expliquer les divers sens attri- 
bués au mot pravarand. 

Sir J. Frazer a montré que l’expulsion du bouc émissaire 
saccompagne fréquemment de scenes licencieuses analo- 
gues a celles qui marquaient dans l’antiquité les Saturnales 
et les Bacchanales. De ces orgies, notre Carnaval n’a gardé 
qu’une certaine liberté de gestes. I1 semble que, chez les 
Bouddhistes, le désordre ait été atténué de la méme ma- 
niére. 

Le P. Hue dit 4 propos du « Lha-ssa-Morou » : « Les 
Lamas parcourent les rues par bandes désordonnées, pous- 
sent des cris affreux, chantent des priéres, se heurtent, se 


1. Dans certaines régions de |’Inde, on dut, de bonne heure, épargner la 
vie de la victime et se borner a l’expulser. Une étude comparée des sacri- 
fices humains chez les populations aryennes et anaryennes permettrait de 
montrer que cette évolution fut rapide chez les premiéres, plus lente chez 
les secondes. On peut admettre qu’aux premiers si¢cles du Bouddhisme, les 
sacrifices humains étaient encore fréquents dans les contrées imparfaitement 
aryanisées du Nord-Est, tandis qu’ils avaient théoriquement disparu dans 
les états du Madhyade§a. Je ne puis qu indiquer ici le probleme. Une étude 
approfondie de la féte bouddhique de pracarana devra combiner les textes 
relatifs aux rites d’avcalambana et aux réunions quinquennales (pancacar- 
sika); elle devra étre complétée par une enquéte sur les sacrifices humains 
dans les sociétés brahmaniques et anaryennes. 
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querellent, et quelquefois se livrent a grands coups de 
poings, des batailles sanglantes’. » 

Yi-tsing, décrivant les cérémonies qui ont lieu le jour de 
cloture du varsa, dit : « L’aprés-midi, tous se rassemblent, 
chacun tenant a la main une touffe de roseaux fraichement 
(coupés). La tenant a la main et frappant du pied le sol, ils 
font ce qu’ils veulent. Les bhiksu commencent; puis c’est le 
tour des bhiksuni, et, successivement, des trois autres 
classes de fidéles*. » 

Les religieux qui gesticulent et « font ce quils veulent » 
en portant une touffe de roseaux, rappellent inévitablement 
le Jalno tibétain qui se proméne en secouant une queue de 
yak et en prenant ce qui lui plait sans rencontrer d’opposi- 
tion. I] semble que la queue de yak aux mains du seul Jalno 
ait remplacé les touffes de roseaux portées par tous les 
assistants. Dans Inde, comme au Tibet, le rite devait 
donner lieu & des scénes tumultueuses sur lesquelles Yi-tsing 
se garde d’insister, mais que le P. Huc décrit complaisam- 
ment. Pour éviter les excés qui ne manqueraient pas de se 
produire si les fidéles des deux sexes étaient alors rappro- 


1. Voyage dans la Tartarie, Ul, p. 376. 

2. Trip. éd. Tok., XXXV, 7, p. 78a, col. 8. Je m’écarte de la version de 
M. Takakusu qui traduit comme suit : 

. (in the afternoon all gather togather, each taking in his hand a tuft 
of fresh rushes. Handling it with their hands or treading on with their feet, 
they do wat they like, first bhiksus, next bhiksunis, then the three lower 
classes of the members. » 

Yi-tsing ne dit pas que les assistants marchent sur les roseaux, mais quils 
‘frappent du pied le sol. Ce trépignement cadencé est encore aujourd hui 
l'un des rites caractéristiques de la féte du Jour de l’An au Tibet. « Trois 
ou quatre femmes s'assemblaient pour former un cercle, dit & ce propos le 
voyageur Mac Govern. Chacune d’elles avait en main une bande de cuir ot 
étaient attachées des clochettes comme celles que portent autour du cou les 
poneys des nobles du pays. Ces femmes se mettaient & chanter et a tré- 
pigner en cadence, agitant en méme temps leurs clochettes. Graduellement 
les passants — surtout les hommes — se rassemblaient autour d’elles, se 
joignaient 4 leurs chants et a leur trépignement. Ils chantaient d'innom- 
brables versets et piétinaient pendant plusieurs minutes jusqu’au moment 
ou ils 6taient trop essouflés pour continuer. » (Mon voyage secret ad Lhassa, 
trad. frang. V. Marcel, p. 217-218.) 
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chés, on a soin de les séparer : « Les bhiksu commencent, 
dit Yi-tsing, puis c’est le tour des bhiksuni» et ainsi de 
suite. Mais il ne parait pas douteux que, dans 1]'Inde pré- 
bouddhique, la licence allat jusqu’a l’orgie. 

On s’explique, dés lors, le nom donné a la féte qui marque 
la fin du varsa. Pali pavdrand=skt. bouddhique prava- 
rana est a rapprocher du skt. épique pravdranam « satis- 
faction ». Yi-tsing, d’accord avec l’ensemble des traducteurs 
chinois, interpréte le mot par «agir a sa guise ». Satisfaire 
ses désirs, agir 4 sa guise, c’est précisément se conduire 
licencieusement. Toutefois, la licence primitive ayant été 
singuliérement atténuée par le rigorisme bouddhique, on a 
cessé de sentir pravdranam dans le nom de la pravaranda. 
Le trait essentiel de la féte consistant dés lors en un rite 
oral de purification, le mot pravdrand désigne, dans les 
Ecritures, tantot ce rite particulier, tantot la cérémonie 
tout entiére’. 


Le jour ot la notion primitive de purification collective 
par l’expulsion d’une victime fit place 4 un sentiment plus 
épuré de la responsabilité individuelle, le Jugement d’ Ananda 
dut paraitre étrange et les casuistes s’efforcérent de justifier 
la conduite de Mahakasyapa. Comme, d’autre part, les dis- 
cussions sur la nature de l’Arhat passionnaient les esprits, 
on admit généralement que Mahakasyapa avait humilié 
Ananda pour stimuler son zele et le faire parvenir a |’état 
d’Arhat’. 


1. Il peut y avoir intérét, dans certains cas, a distinguer nettement deux 
institutions comparables : l’expulsion d’un bouc émissaire chargé de pécheés 
et celle du prince héritier. Dans l’exposé qui précéde, je n’ai pas cru néces- 
saire d’insister sur les différences qui séparent ces deux séries de faits, parce 
que l’expulsion d’Ananda sjintégre dans l'une et dans l'autre : d’une part, 
il est tenu pour coupable ; d’autre part, proche parent et disciple préféré du 
Buddha qui est le Roi de la Loi, il occupe, en fait, dans le Samgha, la place 
du prince héritier dans un royaume. 

2. Cette situation n’est pas sans analogie avec celle de Channa. La puni- 
tion de ce dernier est relatée dans certains récits du premier Concile 
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Cette explication est certainement tardive. Le dogme de 
VArhat, du Saint infaillible et parfait, est étranger au 
Bouddhisme primitif'. Ce n’était donc pas pour lui faire 
acquérir cette dignité que Kasyapa humiliait Ananda. L’épi- 
sode du Jugement, sous la forme ot nous le trouvons dans 
les textes, méle sans doute a des représentations plus tar- 
dives, le souvenir d’une trés ancienne institution qui avait 
cessé d’étre comprise lors de la rédaction définitive des 
Relations du Concile. 

Dés lors, il devient possible d’expliquer les incertitudes 
de la tradition concernant |’ordre des événements qui sui- 
vent l’ouverture du Concile. L’Assemblée ayant siégé pen- 
dant la saison des pluies, si le Jugement d’Ananda corres- 
pond au rite de pravarand, il faut que cet épisode se place 
ala cloture du varsa, c’est-a-dire a la fin de nos Relations. 
Si, au contraire, l’expulsion d’Ananda avait pour objet de 
lui faire obtenir la qualité d’Arhat nécessaire pour siéger 
parmi les Saints de |’Assemblée, cette expulsion ne pouvait 
avoir lieu qu’au début de la session. Entre ces deux néces- 


(cf. sup. p. 161-2, 166-8). Channa est mis au ban de l'Eglise et son émotion 
est si forte qu'il devient aussitot Arhat. Toutefois, il ne semble pas que cette 
facon de parvenir a la sainteté ait jamais été considérée comme normale ou 
habituelle. L’A-yu wang tehouan et lA-yu wang king, qui décrivent les 
moyens variés par lesquels Upagupta stimulait le zele de ses disciples, ne 
mentionnent aucun chatiment analogue a l’expulsion d’Ananda ou au brah- 
madanda. Deméme, le Vinayane prévoit aucune épreuve humiliante destinée 
a promouvoir les religieux. Peut-on concilier les épisodes du Jugement 
d’Ananda et du chatiment de Channa avec l'ensemble des Ecritures ? Cette 
difficulté n’est peut-Gtre pas insoluble. 

I] est possible que, dans les anciennes communautés bouddhiques, la 
cérémonie @’expulsion du bouc émissaire se soit transformée en une épreuve 
imposée aux néophytes désireux de quitter le monde. C’est ainsi qu’aprés 
son régne éphémeére, le frére cadet d'Asoka entre en religion. (Sur les 
rapports présumés entre l’entrée dans la vie religieuse et lexpulsion du 
sacrificateur a l'issue du purusamedha, cf. Hillebrandt, Ritwal-Litteratur, 
p. 153). Cette coutume dut disparattre assez tot, puisque, dans les Vinaya, la 
cérémonie d’ordination ne comporte aucun rite de ce genre. Mais le sou- 
venir dune épreuve humiliante a pu contribuer & modeler les traditions 
relatives au Jugement d’Ananda et au chatiment de Channa. 


1. Cf. Minayeff, Recherches sur le Bouddhisme, trad. frang., p. 216-217. 
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sités contradictoires, les rédacteurs des Ecritures ont hésité. 
Les uns ont reporté au début du récit la mise en accusation 
d’Ananda et l’expulsion qui la suit. Les autres, désireux de 
laisser a la fin du récit l’épisode du Jugement, n’ont con- 
servé que l’exposé des fautes d’Ananda et ont passé sous 
silence le chatiment. Seul, le Vinaya des Mahdsamghika, 
s'il garde a la fin du récit l’exposé des fautes, se souvient 
encore du chatiment : avant la récitation des textes sacrés, 
Kasyapa injurie Ananda et le traite de « chacal galeux ». 
Le tableau suivant fait ressortir ces différences : 


MISE EN ACCUSATION AVANT LA MISE EN ACCUSATION APRES LA 
RECITATION DES KCRITURES RECITATION DES EcritTurEs 
Kia-ye kie king A a ete Adm VV sar C/t, 
Ta tche tou louen Sarvdstivadin bee 

Parintrodnasutra ee Cullavagga 


Compilation du Tripitaka | | Mahisasaka 


P’ou sa tchou tat king Mahasamghika 
Dharmaguptaka P'i-ni mou. 
Mulasarvastivadin. 


Les modifications au plan primitif, que ce tableau met 
en évidence, trahissent le désaccord entre les réglements 
canoniques et certaines traditions relatives au Jugement 
d’ Ananda. Un tel désaccord est de nature 4 prouver |’an- 
cienneté de ces traditions. Nous étions done fondés a sup- 
poser, au début de ce chapitre, que les rites orthodoxes de 
purification, tels qwils sont décrits dans les Vinaya, dif- 
ferent de la cérémonie primitive. Aux premiers temps du 
Bouddhisme, une sorte d’excommunication prononcée a la 
cl6ture du vasa permettait sans doute d’expulser le mal 
et de purifier la communauté tout entiére au seuil de l'année 
nouvelle. Cette cérémonie, qui prolongeait un état de choses 
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légué par les siecles barbares, finit par choquer la conscience 
des religieux. Un changement s’opére dans les esprits, l'un 
des plus grands parmi ceux qui ont transformé l’humanite. 
A la notion de responsabilité collective se substitue celle de 
culpabilité individuelle : chacun doit s’accuser de ses pro- 
pres fautes et n’aura plus a répondre de celles d’autrui. La 
confession devant les moines assemblés, qui marque la célé- 
bration de chaque uposatha, maintient le Samgha en état 
de grace et, dés lors, la pravarand annuelle perd a peu prés 
toute importance et toute signification. 


CHAPITRE III 


Le Samgha et les Récits du Concile. 


Le commentaire du Mahagovinda-sutta' nous apprend 
qu’a la fin du vassa, les dieux tiennent conseil pour savoir 
ou ils iront célébrer la pavarand, et que souvent, a cette 
occasion, Sakka se rend au grand monastéere de Piyangu- 
dipa, escorté par une foule de dieux’. Ce texte rappelle une 
antique croyance : une grande féte n’intéresse pas seule- 
ment les hommes qui la célebrent; les choses et les dieux 
y participent également; le monde matériel et les étres 
invisibles en ressentent les effets. Cette conception s’affirme 
a mainte reprise dans les textes bouddhiques. Dans le 
Vinaya des Mulasarvdstivadin, le Buddha, se trouvant a 
la veille d’une féte sur le territoire de Mathura, campe 
avec ses disciples pres du temple du yaksa Gardabhaka’. 
Bientédt, les habitants de Mathura accourent en foule, 
apportant des offrandes. Le repas qui suit réunit autour 
du Buddha les bhiksu, les habitants de Mathura et tous 
les yaksa de la région qui sont finalement convertis. Le 
Mahdasamaya-suttanta du Digha-nikaya pourrait étre un 
fragment détaché d’un récit analogue, car on y voit toute 


1. Sur Digha-nikaya, U, p. 220, 1. 18. 

2. Pour une croyance analogue chez les Jaina et la représentation du 
pélerinage des dieux sur un bas-relief cambodgien, cf. The legend of Krsna 
Deaipayana at the Bayon, Year book of Oriental Art, 1925, p. 64. 

3. Dulea, I, 258"; Trip., 6d. Tok., XVII, 4, 36d, cl. 5. Cf. Sylvain Lévi, 
Le Catalogue géographique des Yaksas, vers 37. 
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sorte d’étres surnaturels accourus prés de Kapilavatthu, 
dans un bois ot le Buddha se tient avec une foule de reli- 
gieux. Le Premier Concile, outre ses membres visibles, 
compte aussi des spectateurs invisibles que certains récits 
mettent en action : l'un d’eux intervient pour révéler un 
secret a Ananda‘. Cette présence occulte n’a rien d’inat- 
tendu. Les religieux assemblés se disposent a réciter la 
Loi. Pourquoi les dieux ne viendraient-ils pas écouter cette 
prédication qui apporte « avantage et joie »? Aussi bien, 
convient-il d’élargir la question et de demander: « Pourquoi 
les fideles de Rajagrha ne viendraient-ils pas également 
écouter la Loi? » Avant de chercher la réponse a cette 
question dans les Relations du Premier Concile, il convient 
d’examiner le probléme 4 la lumiere des autres textes. 

Les exercices religieux du varsa comportent toujours la 
participation des laics : les bhiksu préchent la Loi aux 
autres fidéles et regoivent en retour des présents. Ces dons 
réciproques — le don de la Loi est le plus grand de tous — 
maintiennent la cohésion, l’unité du Samgha. 

Il est dans la nature des choses que la prédication aux 
laics coincide avec la saison des pluies: le varsa est, pour 
les populations rurales, de méme que pour les religieux, un 
temps dimmobilité relative; les voyages sont nécessaire- 
ment suspendus. Avant |’établissement des monastéres, 
quand venait la saison des pluies, les religieux entraient 
dans des demeures fixes, c’est-a-dire qu’ils recevaient 
Vhospitalité chez les maitres de maison qui leur étaient 
favorables. « La. ils s’occupaient & répandre par la pa- 
role la connaissance des vérités. dont se composait leur 


1. Supra, p. 208. Puisque les dieux participaient aux grandes assemblées 
du Samgha, peut-étre Asoka veut-il dire qu'il vient de réunir une de ces 
assemblées lorsqu il déclare, dans l’édit de Rupnath, que, par ses soins, les 
dieux qui vivaient a lécart sont venus se méler aux hommes. Hultzsch 
(J.R.A.S., 1913, 652 f.) croit que l’édit fait allusion A un spectacle ou Asoka 
aurait montré aux hommes des images des dieux. Mais ce spectacle n’est 
pas autrement attesté. 
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croyance...'. » La prédication religieuse était en quelque 
sorte un don spirituel fait en retour de certains dons ma- 
tériels; ainsi l’entendaient sans doute les fidéles qui invi- 
taient les religieux 4 demeurer chez eux pendant le varsa. 
« Je désire présenter des dons (au Samgha), entendre la 
Loi et voir les bhikkhu », telle était la formule d’invita- 
tion*. Méme apres l’institution des vihdra permanents, la 
cohabitation des religieux et des laics resta autorisée, 
comme l’indique le terme bhikkhugatika employé dans le 
Vinaya pali pour désigner une personne qui demeure avec 
les bhiksu dans le vihara. 

A la cléture du temps de retraite, les laics participent 
activement a la féte : avant la pravdrand, ils apportent 
de nombreux cadeaux aux religieux, et le Vinaya pali, si 
discret d’ordinaire sur tout ce qui touche les updsaka, est 
pourtant obligé d’examiner le cas ou, la plus grande partie 
de la nuit s’étant passée a recevoir ces dons, il ne resterait 
plus assez de temps pour prononcer avant l’aube la triple 
formule de la pravarand’. 

Yi-tsing, qui décrit longuement la féte telle qu’on la 
célébrait de son temps, insiste 4 plusieurs reprises sur le 
role des laics. La veille de la cléture du varsa, c’est-a-dire 
le soir du quatorziéme jour du mois lunaire, un religieux 
récite un sutra devant la foule des moines et des laics. Le 
lendemain matin a lieu une procession & laquelle prennent 
part tous les fidéles, et l’aprés-midi une nouvelle réunion est 
marquée par le rite «agir & sa guise » qui est célébré par les 
bhiksu d’abord, puis par les bhiksuni, puis par les autres 
classes de fidéles. Les religieux s’accusent ensuite réciproque- 
ment et confessent leurs fautes. Enfin les présents de toute 
sorte apportés par les laics sont distribués aux religieux’. 


1. Eug. Burnouf, Introduction, 2° éd., p. 254. 

2. Mahdcagga, 111, 5, 2, 5, etc. 

3. Mahdvagga, IV, 15, 3. 

4, Cf. Yi-tsing, trad. Takakusu, Record, chap. xv, p. 86. 
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Au début de chaque lustre ou période de cing années, 
la féte de la pravdrand était célébrée avec plus de solen- 
nité qu’a l’ordinaire : c’était l’assemblée dite quinquennale 
(paficavarsika). Les offrandes étaient alors plus abondantes 
que de coutume et les frais de la cérémonie étaient souvent 
supportés par un unique donateur. Parfois plusieurs no- 
tables se disputaient l’honneur et le mérite de nourrir a 
cette occasion tous les fidéles d’un district. 

L’Agokdvaddna raconte que Sanavasa, quand il se fut 
enrichi par le commerce maritime, réunit a ses frais la 
grande assemblée paficavarsika. Ayant de cette fagon dé- 
pensé tout son avoir, il se fit moine 4 la fin de la réunion*. 
Quand l’empereur Asoka célébra la féte quinquennale, il 
convoqua, dit la légende, les religieux de l’univers entier : 
« Cent mille religieux étaient des Arhat...; il y eut jus- 
qu’a des hommes du commun aux moeurs pures et tous 
vinrent siéger*. » Suivant Dipavamsa, VII, 1, l’assemblée 
comptait quatre-vingts kot de religieux et quatre-vingt- 
seize mille bhikkhuni. D’aprés le Mahdvamsa, cette réu- 
nion aurait coincidé avec le Troisieme Concile. L’Empereur 
donne alors au Samgha ses femmes, ses ministres, son fils 
Kunala et sa propre personne, réservant toutefois son 
trésor, ce qui lui permet de racheter ensuite pour une 
somme énorme tout ce qu'il avait d’abord aliéné’. 

Les récits des pélerins chinois prouvent que ces ruineuses 
largesses étaient un usage trés répandu dans le monde 
bouddhique. Fa-hien raconte que le roi des Khaga réunis- 
sait l’assemblée parcavarsika‘ pour une durée de deux ou 
trois mois et qu’il donnait & cette occasion tous ses biens, 
quitte a les racheter ensuite. Hiuan-tsang signale la méme 


1. La Légende de VEmpereur Acoka, p. 329 et 335. 
2. Ibid., p. 264. 

3. Cf. La Légende de l'Empereur Acoka, p. 116-117. 
4. Beal, Buddhist Records, I, p. xxviii. 
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coutume & Koutcha et 4 Bamiyan'. En Chine, la pafica- 
varsaparisad fut célébrée solennellement en l’an 529 par 
lempereur Wou des Leang. « Ses ministres payérent pour 
le racheter mille millions de piéces de monnaie. L’Empereur 
organisa pour cinquante mille hommes, tant religieux que 
laics, un grand repas d’uposatha’. » 

A en juger par |’Asokdvaddna, ouyrage trés populaire 
mais extracanonique, par les chroniques singhalaises et par 
les récits des pélerins chinois, l’assemblée quinquennale 
tenait donc une grande place dans la vie religieuse des 
bouddhistes. Comment se peut-il qu’une institution si re- 
marquable ne soit ni réglementée ni méme mentionnée dans 
les Vinaya? Le Vinaya décrit la régle monastique; il 
s’adresse avant tout aux religieux; ses rédacteurs négligent 
en principe ce qui concerne les laics. L’assemblée pafca- 
varstka est une féte populaire; les donateurs laics y gagnent 
un prestige qui pourrait éclipser celui des Saints. Cette 
ancienne coutume n’intéresse done pas les théoriciens du’ 
Droit Canon ou ne saurait qu’éveiller leurs scrupules. 

Ceci doit nous mettre en garde contre le danger qu il y a 
a se représenter les institutions bouddhiques au moyen du 
seul Vinaya, surtout du Vinaya pali. Le cas du pafcavarsa 
est typique parce quon y saisit sur le vif l’indifférence 
générale de la littérature monastique a l’égard de ce qui 
est laic. Le méme exclusivisme se révéle dans les deux 
sections du varsa et de la pravarand: le rdle que jouent 
les laics n’y est indiqué que par allusion, au moins dans la - 
rédaction palie. Ces observations vont permettre de cri- 
tiquer certaines Relations du Premier Concile. 


1. Mémoires, trad. St. Julien, I, p. 6 et 38. La traduction de ce dernier 
passage a été rectifiée par P. Pelliot dans Les antiquités bouddhiques de 
Bamiydan, p. 80-81, et note. 

2. Sylvain Lévi et Chavannes, Les seize Arhats, p. 42, n. 1. Noter qu’en 
cette année 529 il y eut a la capitale une grande épidémie et que l’empereur 
Wou célébra la féte pour sauver son peuple. Sur le réle expiatoire de la 
pravarand, cf. supra, p. 268-278. 
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Quand on lit Cullavagga XI, on constate que les reli- 
gieux, plus exactement les Arhat, occupent toute la scene. 
L’assemblée a pourtant lieu pendant le vassa, c’est-a-dire 
que le reglement général du temps de retraite lui est appli- 
cable. En fait, les Thera passent le meilleur de leur temps 
x chanter la Loi, mais pour qui? Ni leur hdéte puissant, le 
roi de Magadha, ni les pieux laics de Rajagrha ne paraissent 
avoir été admis dans l’enceinte du Conclave. Cette facgon 
de présenter les événements est-elle conforme a la tradition 
la plus ancienne? N’est-on pas en droit de soupgonner ici 
les effets de l’exclusivisme monastique? La comparaison 
des textes laisse entrevoir la vérité. 

Hiuan-tsang, dans sa notice sur le pays de Magadha, a 
consigné les observations suivantes' : « A l’ouest du leu 
oi Ananda obtint la-dignité d’Arhat, il fit environ 20 li, 
et rencontra un stupa qui avait été bati par le roi Asoka. 
Ce fut la que l’école de la Grande Assemblée (Mahdsamgha- 
nikaya) forma la collection de la Loi. Les hommes qui 
étaient au stage de l’étude ou avaient dépassé ce stage et 
qui, au nombre de plusieurs centaines de mille, n’avaient 
point pris part a la collection (des trois Corbeilles) sous la 
direction du grand Kasyapa, arrivérent tous en cet endroit. 
Ils se dirent alors entre eux : « Lorsque le Tathagata vivait 
dans le monde, tous étudiaient sous un seul et méme 
maitre; mais depuis que le Roi de la Loi est entré dans le 
niredna, on nous a triés et séparés des autres. Si nous 
voulons remercier le Buddha de ses bienfaits, il faut que 
nous formions (aussi) la collection de la Loi. » La-dessus, 
les hommes vulgaires et les saints se réunirent, les simples 
et les sages se rassembleérent en foule. Ils formérent & leur 
tour le recueil des suéra (Sutrapitaka), du Vinaya (Vinaya- 


1. Stan. Julien, Mémoires, II, p. 37-88, et cf. Watters, On Yuan Chwang’s 
travels, II, p. 161. J'ai reproduit la traduction de St. Julien en n’y faisant 
que des modifications sans importance et sans tenir compte des critiques de 
Watters qui ne me paraissent pas fondées. 
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pitaka), del Abhidharma (Abhidharmapitaka), des Mélanges 
(Samyuktapitaka), et des formules magiques (Dharanipi- 
taka). De cette maniére, ils rédigérent, a part, cing recueils, 
et les réunirent tous dans cet endroit. Comme les hommes 
vulgaires et les saints s’étaient associés ensemble, cette 
école fut appelée l’école de la Grande Assemblée (Mahasam- 
ghanikaya). » ; 

A premiére vue, ce passage est en contradiction avec 
certains récits qui rapportent a l’époque du Deuxieme 
Concile le schisme des Mahasamghika. Ce désaccord n’a pas 
grande importance. Les traditions relatives au Deuxiéme 
Concile sont probablement trés anciennes. On a méme 
soutenu qu’elles étaient antérieures aux relations du Concile 
de Rajagrha'. Le schisme des Mahasamghika peut étre 
aussi ancien que certaines traditions concernant les deux 
premiers conciles. Mais c’est la un point extérieur au 
probleme ‘qui nous occupe. Pour le moment, toute la 
question est de savoir si Hiuan-tsang a fidélement noté les 
opinions des Mahasamghika et si la maniére dont ceux-ci 
se représentaient le Concile traduit des conceptions an- 
ciennes ou relativement récentes. 

Le témoignage du pélerin chinois est confirmé d’abord par 
les récits du Premier Concile annexés 4 deux Parinirvodna- 
suitra*. D’aprés le Fo pan-ni-yuan king, quand Ananda 
pénétra dans l’assemblée, «ceux qui avaient obtenu |’état 
d’Arhat resteérent tous assis comme auparavant. Ceux qui 
n’étaient pas encore (Arhat) se levérent tous’. » Le Pan-ni- 
yuan king dit de méme : « Ceux qui n’avaient pas encore 
trouvé la Voie se levérent tous en son honneur*. » Lorsque 
Ananda, commencant la récitation de la Loi, évoque le 
Maitre disparu, le Fo pan-ni-yuan king ajoute : « Parmi les 


1. Oldenberg, Buddhistische Studien, Z.D.M.G., 1898, p. 629 et note 1. 
2. Supra, p. 77 et suiv. 

3. Supra, p. 82. 

4. Supra, p. 82. 
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deva, les génies, les démons et les naga, les monarques, les 
ministres, les gens du peuple et les quatre catégories de 
disciples, il n’y eut personne qui ne se répandit en lamenta- 
tions’. » 

La Relation de la compilation du Tripitaka et du Tsa 
tsang, qui situe le Premier Concile, non a Rajagrha, mais 
au nord de la ville de Samkasya, dans le royaume de 
Magadha, fait également précher Ananda devant une 
multitude comprenant des disciples des quatre catégories : 

« Kasyapa, élevant la voix, adressa aux étres vivants une 
grande proclamation : «Que ceux qui veulent étre sauvés 
viennent tous ici! 

« Tels que le Buddha les a énoncés, les préceptes de toute 
sorte qui détruisent les maux des étres yivants, Ananda va 
les énoncer. 

« La loi de Omniscient est comme une jonchée de fleurs 
diverses. Ananda va la rassembler en distinguant les trois 
Corbeilles. 

«La Loi que le Tathagata a énoncée, le sthavira Ananda, 
(monté) sur le siége élevé, va derechef la publier, confor- 
mément au désir de la multitude. 

« Que les dix régions |’entendent! » Les deva, les dragons 
(naga), les démons, les génies, les disciples des quatre 
catégories, ayant entendu la proclamation, arrivérent*. » 

Ainsi, pour les auteurs de ces trois sutra, il est clair que 
Assemblée du Concile devait comprendre au moins des 
religieux non encore parvenus a la sainteté. Le Fo pan-ni- . 
yuan king et la Relation de la compilation du Tripitaka 
mentionnent en outre des étres surnaturels et des laics de 
toute condition. Or, on a déja vu que le Fo pan-ni-yuan 
king et le Pan-ni-yuan king ont certaines affinités avec le 
Vinaya des Mahasamghika’. Il est probable que ces deux 


1. Supra, p. 84 et 85. 
2. Supra, p. 99; 
3. Cf. supra, p. 202. 
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Pariniredna-sitra appartenaient a la littérature religieuse 
du Mahasamgha. Ils corroborent le témoignage de Hiuan- 
tsang sur la composition de Assemblée tenue a Rajagrha. 
Ils confirment enfin l’explication donnée par le pélerin 
chinois : les Mahasamghika étaient ainsi nommés parce 
qu’ils reconnaissaient la validité d’une Grande Assemblée 
(mahasamgha) de religieux et de laics'. 

Il est vrai que, suivant le Vinaya des Mahasamghika’, 
Y Assemblée du Premier Concile aurait été exclusivement 
formée d’Arhat. Mais cette différence entre les sutra et le 
Vinaya est sans doute a l’avantage des premiers : les sutra 
ont probablement conservé l’ancienne tradition, tandis que 
le Vinaya, inspiration plus nettement monastique, dé- 
crit une assemblée d’ot sont exclus les laics. On concoit 
aisément que des moines, désireux de consacrer |’authenti- 
cité du Canon, aient fini par imaginer des régles spéciales 
pour la convocation d’un Concile destiné a codifier les 
Kcritures et n’aient admis dans ce Conclave que des 
personnes éminentes par leur sainteté; l’évolution inverse 
serait incompréhensible’. 

En somme, la saison des pluies, qui était le temps de la 


1. Cette explication ne contredit pas absolument les sources relativement 
récentes (traité de Vasumitra et autres) d’aprés lesquelles les théses du 
Mahasamgha auraient rallié, lors du premier schisme, une majorité de dis- 
sidents : d’ou le nom de « Grande Assemblée ». Les opinions sur l’origine 
des sectes ont naturellement varié, comme les récits des Conciles. En tout 
cas, le rapprochement des noms : Mahasamghika et Sthavira suggérait la 
méme opposition qu’entre multitude et élite. 

2. Cf. supra, p. 205. 

3. Au reste, les récits du Premier Concile transmis sous forme de sdtra 
Vemportent a d'autres égards sur ceux des Vinaya. J'ai déja insisté ailleurs 
sur l’importance de |’élément métrique dans les textes de la premiére caté- 
gorie et j'ai montré, par la comparaison des stances dans A-yu wang 
tchouan, A-yu wang king et Ta tche tou louen, que le canevas versifié 
devait remonter & une époque assez ancienne; or, ce canevas fait presque 
complétement défaut dans les récits tirés des Vinaya (cf. La légende de 
Vempereur Agoka, p. 19 et suiv.). De méme, la fin de Gavampati, qui est 
longuement narrée dans plusieurs sitra, n'est pas méme mentionnée dans 
le XIl° khandhaka du Cullacagga pali ni dans la plupart des autres Vinaya. 
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prédication, rapprochait les religieux et les laics. Les fideles 
de toute catégorie prenaient part a la féte de cloture du 
varsa et a la cérémonie pafcacadrsika qui n’est qu'une 
modalité de la précédente. D’autre part, le Premier Concile 
s’étant, d’aprés la tradition, réuni pendant la saison des 
pluies, les plus anciennes Relations de cet événement décri- 
vaient les rites qui accompagnaient la célébration du varsa. 
On peut donc admettre, a priori, que |’Assemblée de Ra- 
jagrha ne comprenait pas uniquement des religieux. Et 
puisque certains textes, d’accord avec les theses Mahasam- 
ghika, mentionnent expressément la présence des laics, on 
doit reconnaitre que sur ce point la doctrine du Maha- 
samgha est probablement conforme a la tradition la plus 
ancienne. 


On apercoit dés lors comment les traditions relatives au 
Premier Concile s’encadrent dans l’histoire des transfor- 
mations du Samgha. A l’origine, l’assemblée qui se réunit 
pendant le varsa est un mahdsamgha : elle comprend les 
fidéles de toute catégorie. En l’absence des maitres de mai- 
son, l’institution perdrait sa raison d’étre, car elle consiste 
essentiellement en un échange de services : les laics font 
des offrandes et les religieux préchent la Loi. Si les laics 
sont exclus de l’assemblée, la prédication sera sans objet ; 
la perpétuité de I’Kglise sera compromise. Qu’il s’agisse 
des assemblées annuelles du varsa ou des assemblées quin- 
quennales pafrcavarsika, la présence des laics est indispen- 
sable. Le premier varsa qui suivit la mort du Buddha ne 
pouvait étre célébré autrement : il s’agissait de continuer 
’couvre du Maitre en poursuivant sa prédication; il fallait 
prouver a tous que la doctrine demeurait dans le monde 
pour le bien de tous les étres. Cette évidence dut s’imposer 
a l’esprit des premiers rédacteurs du récit du Concile : 
pour eux, sans doute, Ananda, dépositaire des paroles sa- 
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crées, avait répété le sermon de Bénarés et fait tourner la 
Roue de la Loi devant la totalité des fidéles de Rajagrha. 

Cette donnée primitive allait étre faussée sous l’action de 
deux forces combinées : d’une part, le Samgha au sens 
étroit, ou Congrégation des religieux, tendait a s’isoler de 
plus en plus du Mahasamgha ou Communauté de tous les 
fideles; d’autre part, le Concile, dans Yesprit des théori- 
ciens, tendait a se différencier des assemblées ordinaires du 
varsa pour devenir une réunion exceptionnelle et solen- 
nelle, un Conclave. La premiére tendance se manifeste en 
maint endroit dans les traités de Discipline; la seconde 
s’exprime dans les Relations du Premier Concile et parti- 
culierement dans celles qui font partie des Vinaya. On a 
déja vu que l’ancienne féte de pravdranda, destinée a puri- 
fier la collectivité tout entiere par l’expulsion d’un bouc 
émissaire, s était changée en un rite de purification indi- 
viduelle, célébré a huis clos par les religieux. Paralléle- 
ment, le Concile est devenu un Conclave d’ot sont exclus 
les laics et ot la récitation des Ecritures n’a plus rien d’une 
prédication. A ce stade, l’Assemblée des Cinq cents res- 
semble a un Parlement qui proclamerait des ordonnances 
royales, non pour les faire connaitre au peuple, mais pour 
les sanctionner par un acte formel. De telles conceptions 
sont fort éloignées des origines; elles n’ont pu prévaloir 
qu’au sein d’une communauté ot le formalisme s’é6tait déve- 
loppé et dot la regle tendait a exclure toute spontanéiteé. 

Dans une religion naissante l’ardeur des premiers con- 
vertis nest guére compatible avec une réglementation ri- 
goureuse. Le flot de la vie religieuse est alors trop puissant 
pour quwil soit possible de l’endiguer. Qu’il en ait été de 
méme dans l’histoire du Bouddhisme, c’est ce qu’indiquent 
précisément les Relations du Premier Concile. Presque 
toutes font allusion a un précepte fort ancien que procla- 
ment également les Parinirvdna-sutra : le Buddha, peu 
avant sa fin, aurait dit 4 ses disciples de ne point s’embar- 
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rasser de régles sans importance; il les autorise a tenir pour 
nulle et non avenue toute « défense mineure et minime' ». 
Cette attitude hostile & toute casuistique, et qui faisait 
tenir la Loi dans les grandes régles de la morale, était 
un sérieux obstacle au développement du Vinaya. Aussi 
voyons-nous les Vinayistes, adversaires d’ Ananda, s’élever 
contre les recommandations du Maitre, tout en professant 
le plus grand respect pour sa parole. Ananda, disent-ils, a 
eu tort de ne point demander au Buddha ce qu'il faut en- 
tendre par « défense mineure et minime ». Faute de défi- 
nition précise, le précepte est inapplicable. On pergoit dans 
cette discussion un écho des premiéres luttes qui se livrerent 
entre les partisans d’une réglementation rigoureuse et ceux 
qui entendaient laisser a la vie religieuse la souplesse et la 
spontanéité des premiers temps. En poursuivant |’étude de 
Vévolution du Samgha, nous n’allons pas tarder a découvrir 
d’autres conséquences du méme principe. 

On vient de voir que certaines variations dans les tradi- 
tions relatives au Premier Concile peuvent s’expliquer par 
Yévolution de la Communauté. La Congrégation des moines 
aurait pris dans l’Eglise une importance sans cesse accrue; 
un fossé se serait creusé entre les clercs et les laics; l’esprit 
monastique, en se développant, serait devenu formaliste 
et autoritaire. Ces tendances sont étrangéres a la religion 
primitive. Sorti dun mouvement de réaction contre le 
systéme des castes et la tyrannie spirituelle des Brahmanes’, 
le Bouddhisme est, 4 ses débuts, essentiellement anarchique 
et niveleur. Qu’on n’y cherche ni un pouvoir fort ni des 
classes nettement hiérarchisées. Aprés la disparition du 
Buddha, I’Fglise se résout en un certain nombre de groupes 
errants qui regoivent chacun l’enseignement d’un maitre et 


1. Cf. supra, p. 15, 148, 154, et Mahdparinibbana-suttanta, VI, 3. 

2. Particuligrement instructive a cet égard est la discussion entre le 
brahmane Puskarasarin et le roi des Matanga dans le Sardilakarnacadana 
(Dicvydvadana, p. 622 et suiv.). 
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que des obligations réciproques unissent aux fidéles séden- 
taires de la méme région. D’une part, des quéteurs vaga- 
bonds, les bhiksu; d’autre part, des donateurs, maitres de 
maison; ces deux fractions sont unies par une étroite soli- 
darité. A ce stade, la distance qui sépare un clerc d’un laic 
est bien moins grande quelle ne le deviendra par la suite; 
ce qui distingue alors le fidéle errant du fidéle sédentaire, 
cest avant tout le genre de vie, une existence vouée a la 
prédication et a l’étude, plut6t qu’une différence de nature. 
La conduite d’un dévot sédentaire pouvait étre aussi pure 
que celle dun errant. Et d’ailleurs, la sévérité ou le 
nombre des obligations morales ne saurait suffire a créer 
un ordre de moines. Pour qu’une véritable congrégation se 
fondat, entrainant une rupture d’équilibre dans |’Kglise, 
deux choses étaient nécessaires : d’une part, un stage suivi 
d’ordination rituelle, c’est-a-dire une préparation terminée 
par un sacrement; d’autre part, une Regle uniforme, appli- 
cable a tous les religieux. Or rien ne permet d’aflirmer que 
Yune ou l’autre de ces conditions ait été réalisée dans la 
primitive Kglise. Nous ne voyons pas le Buddha imposer 
un stage a ses premiers auditeurs, ni leur conférer ensuite, 
rituellement, |’ordination, et il arrivait sans doute fré- 
yuemment qu’apres avoir mené la vie de bhiksu, on re- 
tournat se méler au monde’. L’allusion faite par certains 
textes’ a un stage de courte durée n’est pas confirmée par 
les plus anciens récits de conversions; elle est démentie 
notamment par l’entrée immédiate de Subhadra dans le 
niroana. 

L’upasampada ou ordination n’a du se différencier 
qu’assez tard de la pravrajya ou sortie du monde. Quant 
a la Régle, elle s’est élaborée lentement’. S’il est vrai que 


1. Supra, p. 120. 
2. Supra, p. 120. 
3. Cf. Le Parinirvdna et les funérailles, LI, p. 102-115. 
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plusieurs préceptes appelés dhutaguna furent mis en pra- 
tique par certains religieux, dés avant l’institution des 
monastéres, on ne voit pas que le Buddha ait exigé de ses 
premiers disciples l’observation intégrale des dhutaguna ni 
quwil s’y soit lui-méme astreint. Vivant en troupe nom- 
breuse avec ses auditeurs, en contact fréquent avec les laics, 
s’appliquant a catéchiser les uns et les autres, le Buddha 
parait avoir eu un idéal tout différent de celui des ascetes, 
stricts observateurs des dhitaguna, préoccupés avant tout 
de méditation solitaire, de ceux-la que les Ecritures com- 
parent aux rhinocéros de la jungle’. 

A défaut de témoignages précis et d’indications chrono- 
logiques, voici comment on peut se représenter les choses : 
aux groupes de bhiksu quéteurs, marchant en compagnie 
d’un maitre qui les instruit, s’ajoutent, dés les temps an- 
ciens, des dranyaka, ascétes isolés, vivant dans la jungle 
et pratiquant strictement un petit nombre de préceptes 
nommés dhitaguna. D’ot vient cet élément nouveau? Le 
XII° khandhaka du Cullavagga pali fournit a cet égard 
une indication capitale. Nous y voyons qu’au temps du 
Deuxiéme Concile, les dranyaka étaient nombreux dans les 
communautés de l’Ouest, tandis qu’on n’en signale pas dans 
Est, dans la région de Vaisali. On apercoit ici l’influence 
de la vieille culture brahmanique prépondérante dans le 
Madhyadesa, c’est-a-dire dans les régions qu’atteignit le 
Bouddhisme dés le début de son expansion vers l'Ouest. 
Les aranyaka bouddhiques, épris de méditation solitaire, 
représentent les rsv, les yogin de la société brahmanique ; 
leur ascétisme s’oppose a lidéal de juste milieu qui était 
celui de Sakyamuni; c’est eux, selon toute apparence, qui 
introduiront dans la doctrine du Buddha le dogme aristo- 
cratique de |’Arhat’. 


1. Cf. Sutta-nipdta, v. 35 et suiv.; Dicyde., p. 294, 582. 
®. Cf. La Légende de l’Empereur Acoka, p. 200. 
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A cette période de son développement, la communauté 
bouddhique est exactement composée sur le modéle de la 
société brahmanique. Les sutra post-védiques nous appren- 
nent, en effet, qu’il y a quatre conditions : celles de maitre 
de maison, d’étudiant, de bhiksu ou sannyasin et d’ermite 
dans les bois (adranyaka)'. Ces quatre ordres correspondent 
aux quatre catégories de fidéles dans le Bouddhisme an- 
cien : maitre de maison, disciple, maitre et dranyaka. Que 
la communauté bouddhique se soit modelée sur la société 
brahmanique, est un de ces faits dont on ne saurait exa- 
gérer l’importance. I] parait susceptible d’expliquer, non 
seulement la présence des dranyaka, mais l’institution d’un 
stage pour le novice et plus tard la prépondérance de 
VArhat, la distinction entre dcdrya et upddhyaya, bref la 
cristallisation en couches superposées d’un milieu jusqu’alors 
bouillonnant de vie. 


Reportant au temps du Buddha les conceptions qui s’ex- 
priment dans les textes canoniques, beaucoup de savants 
européens admettent, dés l’origine du Bouddhisme, une 
inégalité profonde entre religieux et laics. C’est, croyons- 
nous, mal poser le probleme. L’opposition tranchée entre 
cleres et laics, entre moines ct séculiers, est étrangere au 
Bouddhisme primitif. Un maitre de maison converti pouvait 
devenir un dranyaka dans sa vieillesse sans étre pour autant 
un bhiksu. Il y avait peu de différence entre Ananda, le 
serviteur du Buddha, et certains updsaka, comme le méde- 
cin Jivaka, que leur condition obligeait a de fréquents 
déplacements et que rien n’empéchait de suivre l’enseigne- 
ment du Maitre. On parait méme en avoir eu conscience 
assez longtemps : dans un de nos Parinirvdna-sutra, 
Ananda est qualifié d’«habit-blanc », c est-a-dire de laic’. 


1. Apastamba, Il, 9, 21; Vasistha, VII, 1,2; Gautama, III, 2,3; Manu, 


VI, 87. 
2. Fo pan-ni-yuan king, supra, p. 79 et 81. 


294 LE CONCILE DE RAJAGRHA 


C’est sans doute une affirmation tendancieuse; mais elle 
était possible parce que l’emploi de « serviteur » du Buddha 
n’était guére éloigné de la condition d’upasaka'. 

Agoka, de qui les Edits attestent si éloquemment la 
grandeur d’ame et dont la tradition bouddhique n’a pas 
manqué de faire un parangon de vertu, Asoka n’est pas un 
bhiksu ; mais a la fin de sa vie il n’est pas tres différent d’un 
dranyaka. Si, plus tard, i] arriva aux sculpteurs de le 
représenter vétu du froc’, c’est qu’a cette époque, on ne 
concevait plus qu’un saint put n’étre pas moine. Un autre 
exemple d’updsaka parvenu au plus haut degré de la sain- 
teté est le Kunala de la Geste d’ Asoka’. 

Les mémes conceptions s’affirment dans les anciens textes 
jainas et cette communauté de vues ne saurait surprendre 
entre deux religions sceurs, nées dans le méme temps et 
dans des milieux identiques. Ananda, le riche notable de 
Vaisali, ne peut suivre le Jina Mahavira, parce qu'il lui faut 
remplir les obligations de sa charge‘; il n’en devient pas 
moins un saint. Grace a ses austérités, il acquiert a la fin 
de sa vie de grands pouvoirs magiques et notamment la 
faculté d’apercevoir les régions lointaines de l’espace jus- 
qu’aux cieux et aux enfers. Cette aptitude, il est vrai, lui 
est déniée par le religieux Goyama, principal disciple du 
Jina Mahavira. Mais la contestation qui suit tourne a la 
confusion de Goyama. Ce récit semble avoir été composé 
tout expres pour exalter les updsaka et abaisser la superbe 
des bhiksu’. 


1. Noter d’ailleurs que le mot upasaka signifie littéralement « serviteur » 
tout comme upasthayaka qui est le titre d'Ananda. 

2. Cf. Yi-tsing, trad. Takakusu, Record, p. 73. : 

3. Cf. La Légende de ’Empereur Acoka, p. 281 et suiv.. Dans le Boud- 
dhisme évolué, la question de savoir si un laic pouvait devenir un saint fut 
un sujet de controverses; cf. Minayeff, Recherches, trad. frang., p. 220. 

4. Cf. Uedsagadasdo, trad. Hoernle, I. 

5. On remarquera que les sdtra post-védiques donnent le pas tantOt aux 
bhiksw sur les dranyaka, tantot aux seconds sur les premiers. D’autre part, 
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Aux premiers siécles,. !’updsaka bouddhique ou jaina est 
un fidele dont le devoir est d’écouter la Loi et de faire des 
offrandes, tandis que d’autres fidéles doivent vivre d’au- 
mones et se consacrer a la prédication. Devenu vieux, 
Yupasaka remettra son patrimoine aux mains de ses héri- 
tiers et, dés lors, il pourra, comme Ananda, le notable jaina, 
ou comme le roi bouddhique Asoka, vivre solitaire en pra- 
tiquant les austérités. 

Qu’on imagine la suite des événements si Asoka fut 
devenu bhiksu apres sa conversion. Le Bouddhisme perdait 
son puissant protecteur. Aussi longtemps que |’Kglise resta 
faible ef menacée, ses dirigeants durent s’appliquer a main- 
tenir en place les rois, les notables convertis. Ce résultat 
naurait pu étre atteint s'il avait été admis que les meilleurs 
devaient renoncer au monde. En réalité, bhiksu et upasaka 
suivaient deux routes paralléles conduisant également au 
monde de Brahma, a la Délivrance. 

Tout changea peu a peu quand le Bouddhisme se fut 
solidement établi. Les conversions se multiplent et, parmi 
les nouveaux adeptes, il ne manque pas de tides décidés a 
rester dans le monde par attachement ou par mollesse. La 
subsistance des quéteurs est dés lors assurée; on cesse 
d’étre séculier par devoir; les bhiksu forment une élite et 
les updsaka un « Tiers-ordre ». 

Dans le méme temps, l’institution des vihara permanents 
ou monastéres bouleversait l’organisation de la Commu- 
nauté : les dranyaka disparurent ou plutot s’agrégérent a 
YOrdre monastique. On conserva la quadruple division de 
la Communauté ; mais, comme les nonnes vivaient dans des 
monastéres séparés, on distingua les updsaha des upasika 
pour répondre a la division bhiksu et bhiksunt. La Congré- 


dans les récits du Troisieme Concile, la controverse sur la valeur respective 
du docteur et de l'arhat repose en définitive sur l’opposition ancienne entre 
le maitre enseignant et l'a@ranyaka solitaire, 
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gation ne compte plus d’ermites, mais lArhat va bientot 
incarner l’ancien idéal des Granyaka. Cet idéal d’indivi- 
dualisme hautain, de salut égoiste et de contemplation sté- 
rile s'impose de plus en plus aux saints du Petit Véhicule, 
tandis que le zéle actif et désintéressé des premiers prédi- 
cateurs se perpétuera dans l’Ecole du Grand Véhicule. 

Mahakasgyapa, «le premier de ceux qui pratiquent les 
dhutaguna » est, dans l’ancien Bouddhisme, le représentant 
le plus autorisé de lidéal aranyaka. Or il ne joue aucun 
role dans la plus ancienne légende du Buddha. I] n’assiste 
& aucun des grands événements de la vie du Maitre ni 
méme au Parinirvdana. C’est un homme des temps nou- 
veaux et, si les Récits du Concile s’accordent a lui faire 
présider |’Assemblée de Rajagrha, c’est sans doute parce 
que, chef des aranyaka, il incarne les influences brahma- 
niques qui ont si fortement contribué a modifier le Boud- 
dhisme primitif. 

S’opposant aux Sakya ksatriya, dont le Buddha et 
Ananda sont les principaux représentants, Mahakagyapa le 
Brahmane' personnifie une nouvelle génération aux ten- 
dances ascétiques et aristocratiques. Plus tard, les nécessités 
de la vie en commun obligeront les moines a abroger les 
préceptes dhutaguna, mais l’esprit aristocratique prévau- 
dra de plus en plus dans |’Iglise. Cet esprit inspirera la 
Constitution de l’Ordre, telle quelle est définie par le 
Vinaya et promulguée par le Concile, sous la présidence de 
Mahakasyapa. 

Dés lors, il est possible d’expliquer l’étonnante partialité 
dont témoignent, en faveur de Mahakasyapa, les Relations 
du Premier Concile. Ananda, par sa longue familiarité avec 
le Maitre, par sa connaissance approfondie de la Loi, parais- 
sait désigné pour présider |’Assemblée du moment ot on 


1. Cf. Theragatha, CCLXI, trad. Mrs Rhys Davids, p. 359 et suiv., et 
Tibetan tales, trad. Schiefner et Ralston, p. 186 et suiy. 
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ne faisait point appel a Ajnata Kaundinya, le doyen d’age. 
Au lieu d’Ananda, c’est Kasyapa qui est chargé de diriger 
les travaux du Concile, et l’on prétend justifier cette préfé- 
rence en disant qu’Ananda est «en cours d’étude ». Ces 
insinuations sont étranges. Comment le Buddha, entouré 
de Saints accomplis, aurait-il choisi pour confident le moins 
parfait des grands disciples; comment, aux derniers jours, 
lui aurait-il donné ses suprémes instructions? Et par quel 
miracle cet Ananda arriéré serait-il devenu brusquement 
le plus qualifié pour proclamer la Loi devant les Cing 
cents ? L’orthodoxie croit résoudre ces difficultés en décla- 
rant qu’Ananda n’était pas encore Arhat a l’ouverture du 
Concile. Mais, il faut le répéter, c’est 1a un anachronisme : 
le dogme de |’Arhat ne saurait remonter si haut’. II serait, 
en tout cas, incompréhensible qu’Ananda, honoré si long- 
temps de la confiance du Maitre et qui devait un jour 
succéder a Kasyapa dans la dignité de Patriarche, n’ett pu 
parvenir, du vivant de Sakyamuni, a cette condition 
d’Arhat que des personnalités moins éminentes surent 
acquérir instantanément*. La vérité est qu’ Ananda person- 
nifiait l’idéal du Bouddhisme primitif; tandis que Kasyapa 
est le chef d’une Kglise déja réformée. Ananda pouvait étre 
un saint dans une assemblée du Mahasamgha, mais sa popu- 
larité chez les bhiksuni et les laics lui nuisait aupres des 
zélateurs de lidéal monastique. Pour incarner ce nouvel 
idéal, il fallait des saints nouveaux : Kasyapa, strict obser- 
vateur des dhutaguna, Upali, le théoricien du Vinaya. 
Ananda manquait d’autorité : serviteur du Buddha, il était 
lami des humbles ; sensible et compatissant, il fut d’abord 
un trés grand saint dans une religion d’amour largement 
ouverte a tous. L’esprit monastique exigeait d’autres vertus 
du chef dela Congrégation : une dureté qui punit les trans- 
gressions, une rude énergie d’ascéete. 


1. Cf. supra, p. 276. 
2. Par exemple, Subhadra. 
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Le fait que, dans tous les textes, Kasyapa et non Ananda 
préside l’assemblée des Cinq cents, contribue ainsi a prou- 
ver que la rédaction des récits du Premier Concile se place 
& une époque ot Vidéal monastique s’était déja substitué a 
celui des premiers temps. II est d’autant plus instructif de 
suivre d’un récit 4 l’autre les progres de l’idée nouvelle en 
mesurant l’importance attribuée & Kasyapa. La comparaison 
des textes révele en effet que la dictature de Kasyapa ne 
s’est pas imposée d’emblée a l’esprit des chroniqueurs. 


Le Dipavamsa parait étre une compilation faite de mor- 
ceaux empruntés a des sources différentes. On y trouve 
deux bréves relations du Premier Concile qui, malgré leur 
ressemblance, se contredisent sur un point particulier. Au 
début du chapitre v, c'est Kassapa qui, de sa propre auto- 
rité, choisit les cinq cents Arahat parmi la multitude des 
disciples. Au contraire, au début du chapitre tv, ce choix 
est l’ceuvre du Samgha tout entier. Le compilateur du 
Dipavamsa a évidemment incorporé dans sa chronique deux 
fragments qui refletent des opinions différentes concernant 
les pouvoirs respectifs de Mahakassapa et de |’Assemblée. 
Le premier texte, celui qui donne au Président le maximum 
d’autorité, est conforme au récit de Cullavagga XI, ot l'on 
voit que Kassapa choisit (uccinatr) les cinq cents Arahat. 
Il est fort douteux que cette opinion soit la plus ancienne. 
Quand le Buddha eut cessé de vivre, toute autorité appar- 
tint sans doute a |’Assemblée des fidéles : on prenait refuge 
dans le Samgha, non auprés de tel patriarche; quand le 
Samgha délibérait, le président n’imposait pas sa volonte, 
mais acceptait la décision de |’Assemblée. Le récit de 
Dipavamsa IV, ou |’Assemblée choisit elle-méme les mem- 
bres du Concile, traduit des conceptions plus anciennes que 
celles dont témoignent Dipavamsa V, et Cullavagga XI. 
La dictature de Kasyapa n’a donc pas été acceptée d’emblée 
et sans conteste par les chroniqueurs du Concile; plusieurs 
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circonstances y mettaient obstacle et d’abord |’autonomie 
du Samgha. 

Les traditions relatives au privilége de l’age durent éga- 
lement retarder le triomphe des novateurs qui voulaient 
pousser KaSyapa au premier rang. Dans les réunions du 
Samgha, le président était appelé sthavira ou en pali thera, 
mot que les chinois traduisent par « siege élevé », parce que 
le sthavira occupait la place d’honneur. Sthavira désignait 
primitivement un homme 4gé : on a en védique sthavira 
« vieux, 4gé » et sthdvira « vieillesse ». Certains textes 
palis, d’accord sur ce point avec les traditions des autres 
sectes, distinguent trois catégories de religieux : les thera 
bhikkhu qui ont recu l’ordination depuis plus de vingt 
ans, les majjhima bhikkhu qui ont recue depuis plus de 
dix ans et les nava bhikkhw qui \’ont recue depuis moins 
de dix ans'. Le mot sthavira désignait donc au sens large, 
une catégorie de bhiksu, a savoir les plus agés de la Con- 
grégation. Pris dans un sens étroit, c’était un titre réservé 
au doyen d’Age qui présidait l’assemblée. La coutume de 
réserver la présidence au religieux le plus ancien s’observe 
encore dans divers textes, notamment dans deux récits 
de | Asokdvaddna’*. Si l’on avait toujours respecté |’an- 
cien usage, comment Kasyapa aurait-il pu présider le 
Concile ot siégeaient des religieux plus anciens, par 
exemple Ajnata Kaundinya, le premier en date des dis- 
ciples du Buddha ? 

En fait, il vint un temps ot l’ancienneté cessa de conférer 
a elle seule l’autorité. Le prestige de l’4ge diminuant, le 
Saint, c’est-a-dire ]’Arhat, put avoir le pas sur le vieillard. 
Cette révolution s’accomplit peu a peu; elle était déja 
réalisée quand on rédigea le XI° khandhaka du Cullavagga, 


1. Dans certains textes, on ne distingue que deux classes : thera et anu- 


thera. 
2. Cf. Dicydvadana, p. 429, et La Légende de 'Empereur Agoka, p. 264 


et 372, 
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puisque, d’aprés ce récit, l’Assemblée des Cing cents était 
formée, non des bhiksu les plus anciens, mais exclusive- 
ment d’Arhat choisis par Mahakasyapa. Ces Arhat conser- 
vent, il est vrai, le titre de sthavira, mais ce terme 
a changé de sens. Il a désormais la méme valeur que 
dans Anguttara, II, 22', ou nous voyons quwun bhikkhu, 
bien que jeune, peut étre appelé thera a cause de sa sa- 
gesse. 

Dans le Vinaya des Mahisdsaka, le récit du Premier 
Concile s’achéve par une énumération de huit sthavira. 
Cette liste a da étre établie en tenant compte de l’ancien- 
neté, au moins dans une certaine mesure, puisque Ajnata 
Kaundinya, le plus ancien disciple converti par le Maitre, 
est nommé le premier, tandis que Mahakasyapa, président 
du Concile, n’occupe que le sixiéme rang. 

Le passage correspondant du Vinaya pali reproduit pres- 
que* mot pour mot la rédaction des Mahisasaka, sauf la 
liste des huit sthavira qui est complétement omise. Le 
sens général de |’évolution étant connu, il est probable que 
la liste des huit Sthavira, fondée sur le principe de l’an- 
cienneté et qui ne placait Mahakasyapa qu’au sixieme rang, 
a été retranchée par les rédacteurs de Cullavagga XI, 
comme attentatoire au prestige de Kasyapa’. En fait, les 
rédacteurs du Dipavamsa paraissent avoir cherché a con- 
cilier le respect di @ l’ancienne liste des huit Sthavira et 
le souci de glorifier Mahakasyapa. Ils énumérent encore 
huit personnages éminents, mais ceux-ci sont classés en 
raison de leurs mérites, ce qui permet de placer Kasyapa 
au premier rang : 


1. Cf. Stede, Dictionary, s. v. thera. 

%. Au lieu de « Dharma et Vinaya », le texte pali n’a que « Vinaya ». 

3. Une autre raison a dt contribuer & faire éliminer la liste donnée dans 
le Vinaya des Mahisasaka : Purana y occupe le deuxiéme rang. Or, comme 
on le verra au chapitre iv (infra, p. 319-323), Purana, l’un des plus grands 
saints de |'Ecole Mahisasaka, Gtait suspect d/hérésie aux yeux des Sthavira. 
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dhutavadanam aggo so Kassapo sinasdsane'. 


Tout se passe donc comme si une liste de huit Sthavira, 
établie en tenant compte de l’ancienneté, avait été conservée 
intacte ou sans modification profonde par les écrivains de 
Ecole Mahisasaka, puis réformée par le compilateur du 
Dipavamsa et supprimée par les rédacteurs de Cullavagga 
XI, parce qu’elle était en désaccord avec la Loi nouvelle 
qui ne tenait compte que du mérite. 

Pourquoi cette liste de huit Sthavira? Quelles raisons 
avait-on de placer ces huit noms au-dessus de la foule ano- 
nyme du Samgha’? Nous en sommes réduits sur ce point 
aux conjectures. Certains indices donnent a penser que les 
huit Anciens formaient une sorte de Conseil qui présidait 
aux destinées de la Communauté. Une série analogue est 
en effet mentionnée dans certains récits du Deuxiéme Con- 
cile ot on semble lui attribuer un pouvoir de direction : 


2 


etasmim sannipdtasmim pamokkha attha bhikkhaco... 


Les Ecoles Sarvastivadin reconnaissaient sans doute 
également lVautorité d’un Conseil de Directeurs, mais le 
nombre de ceux-ci était limité a quatre*. Le Vinaya des 
Sarvastivadin, dans le récit des événements qui précédent 
le Premier Concile, énumére : 


1. Dipavamsa, IV, 3; V, 7. 

2. Dipavamsa, V, 21. ; 

3. La hiérarchie et l’organisation intérieure de l’ancienne Hglise boud- 
dhique sont encore trop mal connues pour qu'il soit possible de préciser le 
role des trois, quatre ou huit sthavira. Un dictionnaire numérique énumére 
les quatre sthavira et fixe leurs attributions de la maniére suivante : 

a) Le sthavira du samgharama fff $fj. C'est le sthacira des trois Régu- 
lateurs de la discipline. 

b) Le sthavira du samgha ff . Il occupe la premiére place sur l’estrade 
ou dans la salle (du chapitre). 

c) Le sthavira des cellules séparées jl] Jy. Il est le chef des religieux 
quand ils se livrent a la méditation (dhyana). 

d) Le sthavira « qui reste & la maison » (aeasika) {4 Je. C'est le sthavira 
qui assigne la nourriture et les nattes. (Cf. Tripit., ed. Tok., XXXVI, 33, 
p- 72 6. 

20 
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« En ce temps-la, dans le Jambudvipa, l’dyusmat Ajnata 
Kaundinya était le premier sthavira; l’dyusmat Cunda était 
le second sthavira; Vadyusmat Dasgabala Kasyapa, |’upa- 
dhydya d’Ananda, était le troisieme sthavira; l’ayusmat 
Mahakasyapa était le quatriéme sthavira. » 

Ici, comme dans la liste des Mahisasaka, Ajnata Kaundi- 
nya est nommé le premier, parce qu’il est le plus ancien. 
Mahakasyapa est le dernier. 

Le Vinaya des Mulasarvastivadin dit également : 

« En ce temps-la, il n’y avait que quatre Grands Anciens 
Auditeurs (Sravaka): ’dyusmat Ajfiata Kaundinya, l’ayus- 
mat Nanda, l’dyusmat Dagabala Kasyapa, l’a@yusmat Maha- 
kasyapa. Or Mahakasyapa avait de grands mérites et il 
avait recu pour son entretien plus de vétements, de bols, 
de médicaments et d’ustensiles qu’il ne lui était néces- 
saire’. » 

La liste est la méme que dans le Vinaya des Sarvasti- 
vadin, mais, comme pour s’excuser de mettre Kasyapa au 
dernier rang, on ajoute qu'il a de grands mérites’°. 

Le Pan-ni-yuan king &t le Fo pan-ni-yuan king, dont 
nous ‘avons déja constaté les affinités avec le Vinaya des 
Mahasamghika, connaissent un groupe de trois sthavira : 
Kasgyapa, Anuruddha et Ananda dans le premier texte; 


A propos des trois « Régulateurs de la discipline », on sait que le premier 
d’entre eux a le titre de sthavira (cf. Sylvain Lévi et Chavannes, Quelques 
tutres énigmatiques, p. 18). Peut-étre n’étaient-ils pas différents des Vinaya- 
pamokkha que mentionne le Vinaya pali et dont Rhys Davids et Olden- 
berg n’ont pu préciser la nature (S.B.E., XIII, p. x1, note 3). 

Le troisiéme sthavira est le chef des religieux quand ils méditent isolés 
les uns des autres. Il n’est pas étonnant que le Vinaya des Dharmaguptaka 
assigne ce role 4 Mahakasyapa, strict observateur des dhiitaguna et chef 
des Granyaka. 

Notons enfin que, dans le Vinaya pali, II, 170, l’@vea@sika est précisément 
celui qui assigne les couches et les siéges (sendsanam). Sur ses attributions, 
cf., en outre, Quelques titres énigmatiques, p. 3. 

1. Lalita vistara, version tibétaine, trad. Foucaux, App., p. 423. 


&. Le Kia-ye kie king fait également allusion aux quatre sthavira. Cf. 
supra, p. 15. ; 
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Kasyapa, Anuruddha et Katyayana dans le second’. Le 
Vinaya des. Mahasamghika, d’accord avec ces deux sutra, 
distingue trois sthavira et place Kasyapa au premier 
rang. 

Il semble qu’on puisse classer les sectes d’aprés le nombre 
des Présidents dont elles reconnaissent l’autorité : huit 
dans le groupe Mahigasaka-Sthavira, quatre chez les Sar- 
vastivadin, trois chez les Mahasamghika. D’autre part, les 
textes qui énumérent ces Présidents assignent le premier 
rang, tantot a Ajnata Kaundinya, le plus ancien des dis- 
ciples, tantot a Mahakasyapa, présenté généralement comme 
le directeur des travaux de |’Assemblée. II est clair que les 
listes du premier type sont les plus anciennes. L’évolution 
du Samgha a dt partout s’effectuer dans le méme sens : le 
mérite a fini par l’emporter sur l’ancienneté. 

Cette évolution, au demeurant, était presque inévitable. 
Aussi longtemps que |’Kglise se composa d’ascétes isolés et 
de petits groupes mobiles, l’age suffit a déterminer la hié- 
rarchie. Un certain nombre de disciples venant a se joindre 
pour passer ensemble le varsa, comment décider de la pré- 
séance ? Seul le principe de l’ancienneté permettait de cons- 
tituer rapidement |’Assemblée et d’éviter une discussion 
délicate ou méme irritante. I] n’en va plus de méme le jour 
ou les religieux multipliés occupent des vihdra permanents. 
Par suite de donations importantes, la gestion des intéréts 
matériels absorbe de plus en plus l’activité des supérieurs ; 
les rapports avec les laics et le pouvoir local deviennent plus 
complexes et plus malaisés; les Corbeilles de la Loi et de 
la Discipline s’accroissent en méme temps que l’esprit de 
controverse fait des progres, et l’on sent de plus en plus le 
besoin d’une autorité assez forte pour imposer la Régle et 
maintenir l’unité de doctrine. Des Anciens, affaiblis par 
l’age et n’ayant d’autre prestige que celui de la. vieillesse, 


1. Cf. supra, p. 78. 


“RUE ADE TEAR E®. NO RINE SMCS « "On aa 
~ A ir ‘ a ee a tik mK 
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ne pouvaient assumer la tache de diriger une Kglise ainsi 
constituée. I] fallait des chefs énergiques pour sauvegarder 
les grands intéréts en cause. Il se forme alors une oligarchie 
ou s’associent l’expérience des vieillards, la science des ca- 
suistes et le prestige des saints. 

Les vieilles chroniques comme |’Asokdvadana, le Dipa- 
vamsa, etc., nous montrent les communautés locales régies 
par un patriarche unique, tel Upagupta & Mathura. La 
plupart des Relations du Premier Concile, reportant aux 
premiéres années de |’Kglise institution du patriarcat, 
décrivent Mahakasyapa sous l’aspect d’un chef absolu, di- 
recteur unique de |’Kglise universelle; mais certains traits 
épars dans divers récits décelent cet anachronisme. Une 
oligarchie de Sthavira, ot l’ancienneté conférait plus ou 
moins d’autorité, parait bien avoir précédé linstitution 
du patriarcat. A mesure que le pouvoir tendait 4 se con- 
centrer en un petit nombre de mains, la puissance des 
assemblées déclinait. Au début de Dipavamsa IV, la con- 
orégation des religieux a encore qualité pour élire les Thera 
chargés de réunir les Ecritures, tandis que ceux-ci sont 
choisis par Kassapa dans Cullavagga XI = Dipavamsa V. 
Dans |’Asokdvaddna, les Patriarches ne sont pas élus par 
la Communauté, mais ils se transmettent l’un a l’autre 
leurs pouvoirs : Kassapa transmet lui-méme a Ananda la 
Loi, c’est-a-dire le pouvoir de veiller sur la doctrine. Le 
Samgha souverain des premiers temps a fini par abdiquer 
en faveur du Chef. 

Les assemblées du plus ancien type étant formées de 
religieux réunis par hasard au sein d’une communauté de 
fidéles et présidés par le doyen d’age, la Constitution de 
l’Kglise était anarchique parce que nulle autorité perma- 
nente ne survivait 4 ces réunions passagéres et que l’ob- 
struction d’une minorité pouvait paralyser la volonté géné- 
rale'. L’institution dune oligarchie de Sthavira d@’abord, 

1. Cf., par exemple, Mahdvagga, IV, 16, 3. 
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et du patriarcat ensuite, dut contribuer singulierement a 
fortifier le monachisme, 4 séparer par conséquent les re- 
ligieux des laics et sans doute ces changements sociaux 
eurent-ils une influence décisive sur la formation de la 
doctrine en mettant |’Arhat au premier plan. La croyance 
a la suprématie de l’Arhat, qui consacrait une hiérarchie 


de fait, est un des principaux dogmes’ du Bouddhisme ca- 
nonique. 


ip i 


CHAPITRE IV 


Les récits du Premier Concile 
et l’histoire des sectes bouddhiques. 


Le XII* khandhaka du Cullavagga pali raconte comment 
la conduite relachée des religieux de Vesali (Vaiéali) pro- 
voqua les protestations et le départ du vertueux Yasa, fils 
de Kalandaka. Bientdt, les religieux de l'Ouest prenant fait 
et cause pour Yasa, l’Mglise se trouva partagée en deux 
camps : celui des religieux de |’Est et celui des religieux 
de |’Ouest. La dispute fut apaisée par la convocation d’un 


' Concile de sept cents membres qui élirent, pour décider 


en leur nom, un tribunal de huit sthavira, dont quatre 
représentaient les Communautés de |’Est et les quatre autres 
les Communautés de l’Ouest'. La métropole de I’Est est 
alors Vaisali et c’est la que se réunit l’assemblée des Sept 
cents. Toutefois, ce Concile avait été précédé d’un synode 
régional tenu par les religieux occidentaux sur la colline 
Ahoganga, dans le voisinage de Mathura*. Avant de con- 
voquer ce synode préparatoire, Yasa s’était rendu d’abord 
a Kosambi (Kaugambi), d’ou il avait envoyé des messagers 
pour convoquer les religieux. Environ soixante-six religieux 
de l’Occident, tous ermites (aranyaka), vétus de haillons, 
en un mot stricts observateurs des dhutaguna, avaient 
répondu a cet appel, ainsi que quatre-vingt-huit religieux 


1. Cullacagga, XAI, 2,7. 
2. La colline Ahoganga, séjour de Sanavasi, semble correspondre au mont 
Urumanda des textes Sarvastivadin. 
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d’Avanti et de la région méridionale, dont quelques-uns 
seulement observaient strictement les dhutaguna’. 

L’impression qui se dégage de ce récit est tres nette du 
moment qu’on cherche a en situer les événements dans le 
milieu géographique. L’Kglise d’alors comptait trois centres 
importants : Vaisali, ot se réunit le Concile, Kausambi, 
d’oul Yagas envoie ses messagers, Mathura, ot est convoqué 
le synode. Sur ce vaste domaine, trois tendances distinctes : 
laxisme a Vaisali, c’est-a-dire a l'Est; rigorisme a |’Ouest, 
cest-a-dire dans la région ot est située Mathura; morale 
du juste milieu dans les pays d’Avanti et du Sud, puisque 
les délégués de cette région soutiennent Yasas sans qu’on 
signale parmi eux plus de quelques ascétes dranyaka. 
Géographiquement, Avanti et le Sud étaient rattachés a 
Kausambi par la grande route qui allait du Gange a Bharu- 
kaccha. Pour convoquer les moines du Sud, Yasas ne prend 
point la peine de les visiter; il lui suffit apparemment de 
s'assurer l’adhésion des chefs religieux qui résident a 
Kausambi. I] semble, en définitive, qu’aux trois métro- 
poles : Vaisali, Kausambi et Mathura correspondaient trois 
groupes ayant chacun des tendances particulieres et par 
conséquent trois Kcoles. 

En étudiant la formation de la Légende d’Asoka’, j’avais 
déja été amené a faire des constatations analogues. L’Inde 
orientale est le berceau du Bouddhisme primitif. Plus tard 
se sont différenciées & l'Ouest deux grandes Ecoles régio- 
nales : celle de Kausambi orientée vers le Sud et d’ot 
semble avoir essaimé la secte des Sthavira; l’Eeole de 
Mathura, orientée vers le Nord-Ouest et d’ow parait issu le 
groupe des sectes Sarvastivadin. Si ces vues sont exactes, 
il est possible de rattacher aux deux métropoles de l’Ouest 
deux grandes Ecoles historiquement connues. Mais quels 


1. Cullavagga, XII, 1, 9. 
r, La Légende de l’Empereur Acoka, I, chap. iv. 
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mouvements sectaires ont eu leur origine a l’Est ? C’est ce 
quil faut tacher de déterminer. 

Une premiére indication est fournie par la généalogie 
traditionnelle des sectes bouddhiques. Les sources diverses 
s'accordent a partager les dix-huit sectes (nikdya) en deux 
groupes issus de deux Ecoles primitives : Mahasamghika et 
Sthavira. Huit sectes distinctes se seraient différenciées au 
sein de l’Ecole Mahasamghika; les dix autres, a commencer 
par les Sarvastivadin, seraient sorties de l’Ecole Stha- 
vira. Ces traditions s’accordent en principe avec ce que 
nous savons déja. On a vu au chapitre mi dans quel sens 
s'est déroulée |’évolution du Samgha : le Samgha au sens 
étroit ou Congrégation des religieux s’est de plus en plus 
séparé du Mahasamgha ou Communauté des religieux et 
des fideles. L’Kcole des Sthavira ou Anciens s’oppose done 
nettement a celle de la Grande Communauté ou Maha- 
samgha; la premiére représente |’Hglise nouvelle dirigée 
par une oligarchie de sthavira; la seconde conserve les 
tendances de |’Eglise primitive. Puisqu’en outre, le groupe 
Sthavira-Sarvastivadin représentait ]’Kglise de l'Ouest au 
temps ot se fixérent les traditions relatives au Deuxieme 
Concile, il est probable que le groupe Mahasamghika corres- 
pond a |’Kglise orientale, c’est-a-dire précisément aux 
Communautés les plus anciennes. 

Aussi bien cette induction est-elle conforme a ce que 
faisait prévoir la répartition des populations de 1|’Inde 
ancienne. L’opposition entre les tendances de |’Iglise orien- 
tale et celles de |’Kglise occidentale a des origines loin- 
taines. A l’Ouest, la civilisation brahmanique a transformé 
de bonne heure et unifié les éléments ethniques hétéro- 
génes : le doab entre Gange et Yamuna est la terre d’élec- 
tion des brahmarsit. Les écoles occidentales de Kausambi 
et de Mathura se sont développées dans une société dominée 
par la caste brahmanique et ou l’aristocratie sacerdotale ne 
rencontrait guére d’opposition. A l’EKst, au contraire, l’in- 
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fluence brahmanique est moins ancienne; les éléments 
austro-asiatiques étaient loin d’étre assimilés aux premiers 
temps du Bouddhisme, puisqu ils n’ont pas encore disparu 
aujourd’hui. C’est la que le Bouddhisme s’est développé 
d’abord, favorisé par un sentiment de révolte contre l’or- 
gueil brahmanique; c’est 1a quil a da conserver le plus 
longtemps son caracteére anti-aristocratique primitif. L’Inde 
occidentale était donc nécessairement le domaine des Stha- 
vira tandis que |’Inde orientale devait rester longtemps la 
terre du Mahasamgha. 

Ces principes permettent d’expliquer les traditions obs- 
cures relatives au schisme d’ou sortirent les deux Ecoles- 
meéres. D’aprés le traité de Vasumitra sur les sectes, la 
scission entre les Sthavira et les Mahasamghika aurait eu 
lieu a Pataliputra, sous le regne de |’empereur Asoka, et 
aurait été provoquée par l’examen des cing theses de Maha- 
deva. Les membres de |’Assemblée formérent d’abord 
quatre groupes qui sont diversement nommés dans les 
quatre versions chinoises et tibétaine du traité de Vasu- 
mitra, ainsi qu’il ressort du tableau suivant’ : 


VERSION : : ae N ; 
ait Sthavira Naga Pracya Bahusruta 
VERSION Neng pee ne 
DE KuMARAJIVA (= Naga?) | tava B era ay 
VERSION Grand Limit 
Bhadanta Ere oe oe Bahusruta 
DE PARAMARTHA royaumes extérieures 
VERSION : Limite: 
Bhadanta Naga son Bahusruta 


DE HIUAN-TSANG extérieures 


1. Cf. Demiéville, B.B.F.E.-O., 1924, p. 48 et suiv.. [Bhavya dit que «deux 
bahusruta, le Sthavira Naga et Yid-brtan, publiérent les cing points » (gnas- 
brtan klu ses-bya-ba dan/yid brtan-pa ses-bya-ba mar-du-thos-pa dag-gis). 
Taranatha suit, en faisant de Yid-brtan le continuateur de Naga dans cette 
controverse, Bu-ston a : Sthavira Nagasena et Yid-on. Il n’y a donc pas de 
groupes dans les sources proprement tibétaines. Renseignements commu- 
niqués par M. L. de La Vallée Poussin. ] 
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Cette division de l’Assemblée en quatre groupes est assez 
inattendue : puisque le schisme donna naissance a deux 
sectes, l’assemblée ot éclata la discorde ne devait com- 
prendre que deux grands partis opposés. Il est présumable 
que chacun de ces partis était d’abord connu sous deux noms 
différents et que les écrivains postérieurs, oublieux des réali- 
tés anciennes, ont distingué 4 tort quatre groupes. En fait, 
si l’on admet avec la majorité des commentateurs que Naga 
désigne les disciples d’Upali, théoriciens du Vinaya, le 
groupe opposé devait comprendre les disciples d’Ananda, 
versés dans la connaissance des Sutra, cest-a-dire les 
Bahusruta’. De méme Sthavira peut s’opposer a Pracya 
« Oriental » si l’on admet que les Sthavira représentaient 
VEglise de Ouest tandis que les Mahasamghika étaient 
localisés 4 Est. On a vu précédemment, et |’on verra éga- 
lement par la suite’, que le Bouddhisme d’Ananda était 
celui des temps anciens et que les tendances vinayistes ne 
se manifestérent qu’assez tard; il semble d’autre part que 
lKcole Mahasamghika était plus voisine des origines que 
celle des Sthavira. Bouddhisme ancien, Stitrisme, Eglise 
orientale, Ecole Mahasamghika, tous ces termes pourraient 
donc s’appliquer a un méme esprit répandu dans un certain 
groupe, tandis que Bouddhisme réformé, Vinayisme, Kglise 
occidentale, Ecole Sthavira, désigneraient des tendances et 
une fraction opposées. 

Si l’opposition entre les Sthavira-Naga et les Pracya- 
Bahusruta ne ressort pas nettement de la version tibétaine 
du traité de Vasumitra’, elle apparait un peu mieux dans 
la version de Paramartha ot |’expression « Grands Royau- 


1. Cf. Le Parinirodna et les funérailles, p. 99. 

2. Cf. chap. m1 et v. 

3. L’édition noire de Paris a bien quatre termes : gnas-brtan dan klu dan 
car phyogs dar man-du thos-par ‘byun-bar gyur ro. Mais M. L. de La 
Vallée Poussin me fait observer que I’édit. rouge supprime le premier daz, 
ce qui donne sthavira-naga. 
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mes ») s’oppose 4 Pien-pi « Limites extérieures ». Pien-pi 
désigne les marches frontiéres ot vivent les tribus barbares 
et c'est bien ainsi que les brahmanes de |’Ouest, habitant 
les « Grands Royaumes », se représentaient les territoires 
orientaux incompletement organisés. 

La divergence des traductions et Jlincertitude des 
commentateurs' prouvent qu’a |’époque ot le traité de 
Vasumitra se répandit hors de l’Inde, les traditions rela- 
tives au Premier Schisme manquaient singulierement de 
précision’. Un autre fait peut contribuer a expliquer la 
prétendue division de |’Assemblée en quatre groupes. La 
grande assemblée quinquennale convoquée par l’empereur 
Asoka, dont se souviennent les chroniqueurs singhalais et 
les rédacteurs de |’Asokavadana, ne parait pas différente de 
Vassemblée, plus ou moins légendaire, au sein de laquelle 
Vasumitra fait éclater le premier schisme. Le souvenir des 
quatre groupes de fideles qui formaient l’assemblée pafwca- 
varstka a pu fournir le cadre ot furent répartis, en quatre 
fractions distinctes, les Sthavira-Naga et les Pracya- 
Bahusruta. 

L’hypothése de la localisation orientale de l’Ecole Maha- 
samghika, si on la confronte avec les traditions relatives 
au premier schisme, est donc susceptible de jeter quelque 
clarté sur ces traditions confuses. En outre, c’est a Patali- 
putra, capitale du Magadha, que Fa-hien trouva le manus- 
crit du Vinaya des Mahasamghika. Cette découverte tend a 
prouver l’existence dans cette région d'une ancienne et 


1. Cf. Demiéville, tbid., p. 49 et suiv. 

2. L’incertitude de ces traditions est si grande que les textes se contre- 
disent sur tous les points : Hiuan-tsang rattache le Premier Schisme au 
Concile de Rajagrha, tandis que les chroniqueurs singhalais le rapportent au 
temps du Deuxiéme Concile, et le traité de Vasumitra, au temps d’Asoka. 
Dans ce traité, l’énoncé des cing théses de Mahadeva est tout différent de 
ce qu’il est ailleurs (cf. Watters, On Yuan Chwang’s travels, I, p. 267-270). 
Enfin, dans d’autres relations, Naga, au lieu de désigner un groupe de |’As- 
semblée, devient un nom d’homme. 
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importante communauté de Mahasamghika, car, dés le 
temps de Fa-hien, les manuscrits devaient étre fort rares, 4 
en juger par les difficultés que les voyageurs chinois avaient 
a s’en procurer’. 

La relation de voyage de Yi-tsing, quia été traduite par 
M. J. Takakusu sous le titre A record of the Buddhist 
Religion, contient des indications précises sur la distribu- 
tion géographique des sectes bouddhiques a |’époque ot le 
grand pélerin la rédigea (A. D. 692). Les dix-huit sectes y 
sont groupées en quatre Ecoles : Mahasamghika, Sthavira, 
Mulasarvastivadin et Sammitiya. Yi-tsing n’énumére point 
les sept subdivisions de la premiére école, ni les trois de la 
seconde, ni les quatre de la derniére, mais il groupe avec les 
Mulasarvastivadin, les Sarvastivadin, les Dharmagupta, les 
Mahisasaka et les Kasyapiya’. Suivant le méme auteur, 
bien que les quatre Ecoles fussent représentées au Magadha, 
berceau du Bouddhisme primitif, chacune d’elles était plus 
particuliérement localisée dans une région déterminée : les 
Mahasamghika au Magadha et dans les autres royaumes de 
VInde orientale, les Sthavira dans |’Inde du Sud, les Sam- 
mitiya dans les contrées de Lata et de Sindhu, c’est-a-dire 
dans |’Inde occidentale, et les Sarvastivadin au Nord ainsi 
que dans l’Inde transgangétique. Enfin, Dharmagupta, 
Mahisasaka et Kasyapiya avaient déja disparu dans |’Inde 
proprement dite et ne comptaient plus de fideles qu’en 
Chine, dans I’ Asie Centrale et dans |’Oddiyana. 

La prépondérance des Mulasarvastivadin au Nord et des 
Sthavira au Sud est conforme 4 tout ce qu’on sait par 
ailleurs’. La dispersion des communautés de Sammitiya est 
confirmée par les Mémoires de Hiuan-tsang‘. En situant 

1. Voir dans Song-yun le récit des recherches poursuivies pour obtenir 
un manuscrit du Parinirodna-sitra de Ecole Mahayaniste. Cf. Cha- 
vannes, Voyage de Song-yun, B.E.F.E.-O., 1903, p. 55 du tiré a part. 

2. Trad. Takakusu, p. xxi, xxiv, 7-14, 20. 

3. Cf. Le Nord-Ouest de l’Inde; La Légende d’Agoka. 


4. Cf. trad. St. Julien, I, p. 234, 237, 291, 293, 310, 353, 354, 384; II, p. 65, 
85, 155, 164, 170, 182 
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les Mahasamghika dans l’Inde orientale, Yi-tsing apporte 
un argument décisif en faveur de la thése que nous venons 
de soutenir. 

Il n’y a aucune raison de suspecter la véracité de Yi-tsing 
lorsqu’il localise les diverses sectes bouddhiques. Par contre, 
il est prudent de n’accepter sa classification que sous 
bénéfice d’inventaire. Adepte de la secte Mulasarvastivadin, 
Yi-tsing a pu exagérer l’importance de cette derniére et 
nous ne sommes pas tenus de le croire sur parole quand il 
présente les trois sectes Dharmagupta, Mahisasaka et 
Kagyaplya comme des subdivisions de |’Ecole Malasarvasti- 
vadin. Son témoignage peut étre entaché de sectarisme de 
méme que celui des chroniqueurs écrivant en pali, lesquels 
présentent Dhammagutta, Sabbatthivada et Kassapika 
comme des fractions détachées de la secte Mahimsasaka 
qui n’est elle-méme qu’une maitresse branche issue du tronc 
Thera’. Toutefois, il est remarquable que Yi-tsing et les 
sources singhalaises s’accordent jusqu’a un certain point. 
Tous groupent ensemble : Mahisasaka, Dharmagupta, 
Kasyapiya et Sarvastivadin. Ils différent seulement en ceci 
que Yi-tsing, adepte de la secte Mulasarvastivadin, consi- 
dére celle-ci comme l’ancétre des quatre autres, tandis que 
les chroniqueurs de la secte Sthavira font sortir de cette 
derniére les Mahigasaka, etc... A défaut d’autre preuve, on 
serait en droit de tenir pour probable l’opinion de ces 
auteurs dans la mesure ot ils sont d’accord et de suspendre 
tout jugement sur la question qui les divise. Mais les récits 
du Premier Concile permettent de verser au débat des 
textes empruntés a la littérature canonique. 

M. L. de La Vallée Poussin, suivant sur ce point Minayeff, 
considére |’épisode de Purana comme un des morceaux les 
plus authentiques des récits du Premier Concile*. Purana et 


1. Dipavamsa, V, 45; Mahdeamsa, V, vers 6-9. 


®. Les Conciles bouddhiques, p. 20. Cf. également Oltramare, Théosophie 
bouddhique, p. 66. 
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ses disciples arrivent 4 Rajagrha alors que la récitation des 
textes sacrés est terminée. I] revendique le droit de conser- 
ver une autre rédaction sans se conformer 4 celle qui a été 
sanctionnée par le Concile. Ceci est l’affirmation d’un désac- 
cord sur le contenu de la Loi entre deux fractions de 
l’Kglise. Parler d’un schisme serait exagéré. Rien n’indique 
que les déclarations de Purana aient provoqué une scission. 
Elles attestent du moins l’existence d’une ancienne école 
distincte de celle des Sthavira. 

L’épisode de Purana n’est relaté que dans quatre récits 
du Premier Concile tirés des ouvrages suivants : 


Vinaya des Sthavira, 
Vinaya des Mahisasaka, 
Vinaya des Dharmagupta, 
P’i-ni mou louen. 


Puisque, sur une vingtaine de récits connus, quatre seu- 
lement contiennent |’épisode de Purana, il apparait que cet 
épisode intéressait directement les rédacteurs des quatre 
ouvrages que nous venons d’énumérer et ceci est de nature 
a prouver d’anciennes connections entre Sthavira, Mahisa- 
saka, Dharmagupta et la secte a laquelle appartient le 
P’i-nit mou louen. Dans le conflit qui divise Yi-tsing et les 
écrivains singhalais, ceux-ci pourraient bien avoir l’avan- 
tage, puisque, sur un point important d’histoire religieuse, 
la tradition des Mahisasaka, des Dharmagupta et de la secte 
a laquelle appartient le P’i-ni mou louen s’apparente déci- 
dément a celle des Sthavira et non, comme le suggére la 
these de Yi-tsing, 4 celle des Mulasarvastivadin. Ce premier 
indice sera confirmé et précisé par la comparaison des 
quatre versions de |’épisode de Purana. Mais d’abord on 
voudrait savoir 4 quelle secte appartient la quatriéme, celle 
qui est extraite du P’i-ni mou louen'. 

P’i-ni transcrit Vinaya. Mou « mére » est la traduction 


1. Sur cet ouvrage, cf. supra, p. 169. 
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de mdtrkd. Le P’i-ni mou louen se présente donc comme 
la matrkd d’un Vinaya et c’est également ce qu’indique le 
contenu méme de l’ouvrage. La relation du Premier Concile 
s’y achéve sur cette phrase significative : « C’est ainsi que, 
(d’apres l’Ecole) des « Montagnes Neigeuses » (Haimavata), 
les Corbeilles de la Loi ont été rassemblées par les cing 
cents bhiksu'.» La secte des Montagnes Neigeuses est 
appelée en sanskrit Haimavata, en pali Hemavata ou Hema- 
vatika. De l’aveu méme du P’'i-ni mou, cet ouvrage devait 
donc étre la matrka du Vinaya de la secte Haimavata. 

La secte Haimavata était aussi appelée Sthaviriya’*. Elle 
devait donc étre une filiale de la secte Sthavira et ceci vient 
a l’appui de ce que nous a suggéré l’analogie des traditions 
relatives 4 Purana : Mahisasaka, Dharmagupta et la secte a 
laquelle appartient le P’i-nt mou louen étaient rattachés 
aux Sthavira par certains liens. D’autre part, on verra au 
chapitre suivant que le Canon dont faisait partie le P’i-ni 
mou louen était trés peu différent du Canon des Dharma- 
guptaka. C’est une nouvelle preuve des affinités des sectes 
Dharmaguptaka et Haimavata. 

Ainsi, d’une part, la comparaison des récits du Premier 
Concile nous conduit a grouper ensemble : 

Sthavira, Mahisasaka, Dharmaguptaka, Haimavata ; 
d’autre part, le groupement suggéré par les sources singha- 
laises et partiellement confirmé par Yi-tsing est le suivant : 

Sthavira, Mahisasaka, Sarvastivadin, Dharmaguptaka, 
Kasyapiya. 

Une substitution apparait, dont il faut rechercher la 
cause : Haimavata, dernier terme du premier groupe, parait 
avoir été remplacé par Kasyapiya chez Yi-tsing et chez les 
auteurs singhalais. Ces deux sectes pouvaient-elles étre 
prises l’une pour l'autre? On va voir que les Kagyaplya 


1. Cf. supra, p. 200. 
2. Cf. Tripit., éd. Tok., XXIV, 4, p. 82 b, col. 12-3. 
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étaient primitivement localisés dans l’Himavat et méritaient 
par conséquent le nom de Haimavata. 

Dans Dipavamsa, VIII, 10, la conversion de la région 
himalayenne est attribuée a un groupe de thera envoyés 
par Moggaliputta : 


Kassapagotto ca yo thero Majjhimo Durabhisaro/ 
Sahadevo Miulakadevo Himavante yakkhaganam 
pasddayum// 


Voici le texte correspondant dans Mahdvamsa, XII, 41: 


Gantva catuhi therehi desesi Majjhimo isi/ 
Himavantapadesasmim dhammacakkappavattanam// 


Samantapasadika', apres avoir développé en prose les 
indications données par Mahdvamsa, les résume dans un 
sloka: 


Gantvana Majhimatthero Himavantam pasddayi/ 
Yakkhasenam pakdasento Dhammacakkappavattanan ti// 


Ces trois textes sont d’accord sur |’ensemble des événe- 
ments, mais il est visible que Dipavamsa est altéré. Si on 
enretranche Himavante, qui est une sorte de glose, et qu’on 
corrige les noms des thera conformément & Samantapd- 
sadika, on peut rétablir le s/oka suivant : 


Kassapagotto ca thero Majjhimo Dundubhissaro/ 
Sahadevo ’lakadevo yakkhaganam pasadayum// 


L’archéologie confirme d’ailleurs ce que nous apprennent 
les textes. Les noms de trois des apotres de la zone hima- 
layenne sont inscrits sur les reliquaires qui étaient enfouis 
sous les stupa de Sonari et de Sanchi*. Deux de ces ins- 
criptions mentionnent Kasapagota, « l’apdtre de tous les 
Hemavata ». La premiére est celle de Sanchi : 


1. Ed, Takakusu, I, p. 68. 
2. Cf. Cunningham, Bhilsa Topes, p. 119 et suiv.; Fleet, J.R.A.S., 1905, 
p. 681 et suiv., et Répertoire de Liders, n° 156-159 et 655-656. 
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sapurisasa Kdsapagotasa savahemavatacariyasa 
[reliques] du saint Kasapagota, l’apdtre de tous les 
Hemavata. 
La seconde ajoute une précision: nouvelle en appelant 
Kasapagota Kotiputa (= Kauntiputra) : 
sapurisasa Kotiputasa Kdsapagotasa savahemavataca- 
riayasa. 


D’autres inscriptions nomment Majhima et Dudubhisara. 
En désignant un thera du clan Kasapa comme l’apotre de 
’Eglise himalayenne tout entiére, les inscriptions corro- 
borent le témoignage de Dipavamsa qui nomme Kassapa- 
gotta, le thera, avant les autres missionnaires comme s'il 
était le chef du groupe envoyé dans |’Himalaya. On concoit, 
dés lors, que le terme Kasyapiya ait pu servir 4 désigner la 
secte Haimavata. 

Il est vrai que, suivant d’autres traditions rapportées 
par Mahavamsa et Samantapdsddikd, Majjhima était le 
chef de la mission envoyée dans |’Himalaya. I] semble que 
les uns vénéraient en un Kasapa (= Kassapa) l’apdtre de la 
région himalayenne, autrement dit de la secte Haimavata, 
tandis que d'autres attribuaient 4 Majjhima le premier réle 
dans la conversion de la contrée. Cette divergence n’a rien 
d’inexplicable. Telle secte himalayenne, reconnaissant 
pour fondateur Kassapa, pouvait voir en lui l’apétre de 
toute la région, tandis que cette dignité était revendiquée 
par une secte voisine pour son propre saint Majjhima. 

Les Kasyapiya pouvaient donc n’étre qu’une subdivision 
de I’Kcole Haimavata. En fait, le traité de Vasumitra 
sépare nettement la secte Haimavata et les Kasyapiya. Au 
temps de Yi-tsing, les Kasyapiya s’étaient répandus hors 
de l’Inde. Le terme Haimavata, ayant avant tout une valeur 
géographique, était peut-étre tombé en désuétude et le 
pelerin chinois ne mentionne que les Kasyapiya. 

Etant admis que Mahigasaka, Dharmaguptaka et Haima- 
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vata ou Kasyapiya sont des sectes apparentées et probable- 
ment détachées du trone Sthavira, il reste & chercher com- 
ment ces sectes se sont séparées l’une de l’autre. 


Quand on lit l’épisode de Purana dans Cullavagga XI, 
on apergoit plusieurs difficultés que le texte pali ne permet 
pas de résoudre : 

1) Purana voyage pendant le vassa, puisqu’il arrive du 
Sud alors que le Conclave achéve ses travaux. Le Vinaya 
interdit les longs voyages pendant la saison des pluies. 
Purana ne se conforme donc pas a cette prescription ? 

2) Purana fait des réserves, bien qu’il arrive quand la 
récitation est terminée. Comment peut-il étre instruit de 
ce que le Concile a approuvé ? 

3) En quoi la Loi observée par Purana différe-t-elle de 
celle que les thera ont récitée ? 

Le Vinaya des Mahisasaka permet de répondre a ces trois 
questions : 

1) Purana demeure dans le Sud. I] apprend tard qu’on a 
réuni le Concile. Il se rend alors 4 Rajagrha par des moyens 
magiques. Son déplacement est instantané et il pourra, con- 
formément a la régle, retourner dans sa communauté aprés 
une courte absence. 

2) Purana demande qu’on répete les textes sacrés. Une 
seconde récitation lui apprend ce que le Concile a sanc- 
tionné. 

3) Le Vinaya des Mahisaisaka énumére les sept points de 
la régle monastique sur lesquels Purana est en désaccord 
avec les thera‘. 

Le récit de ce Vinaya est donc plus précis, plus clair que 
celui de Cullavagga XI. Pourquoi, dans deux Vinaya si 
semblables par ailleurs, l’épisode de Purana présente-t-il 
des difiérences aussi marquées ? 


1. Cf. supra, p. 159-160. 
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Entre Mahakasgyapa et Purana le différend porte uni- 

quement sur des questions de discipline. L’un et l’autre 
admettent que le Buddha a permis, dans certains cas, de 
consommer autre chose que des restes de nourriture. Ces 
cas sont au nombre de sept. Mais, d’une part, Purana 
maintient la validité de cette autorisation, et il est d’accord 
en ceci avec le Vinaya des Mahisasaka; d’autre part, 
Mahakasyapa prétend que l’autorisation a été tardivement 
retirée par le Buddha et cette opinion est conforme au texte 
du Vinaya pali‘. Purana joue donc le réle d’avocat des 
Mahigasaka tandis que Mahakasyapa parait étre le défenseur 
des Sthavira. Cette circonstance permet de comprendre 
pourquoi |’épisode de Purana a été traité de facon si 
différente par les écrivains des deux sectes. 
_ Dans la rédaction des Mahisasaka, les sept points sont 
Yobjet d’une discussion entre Mahakasyapa et Purana ; 
celui-ci tient en échec le Président du Concile et il a 
finalement le dernier mot. Tout ce morceau favorable 
aux théses Mahisasaka fait défaut dans la rédaction des 
Sthavira. 

Les écrivains Mahigasaka montrent Purana se rendant a 
Rajagrha par la voie desairs, ce qui est une preuve de sainteté. 
Les Sthavira évitent de le glorifier ainsi et lui font 
accomplir un long voyage sans se soucier pour lui des 
réglements concernant le temps de retraite. 

Les Mahisasaka prétendent que les textes sacrés furent 
récités une seconde fois en faveur de Purana; les Sthavira 
ne veulent pas lui montrer tant d’égards, de sorte qu’on 
ignore comment Purana est mis au courant de leurs déli- 
bérations. 

On a déja observé que les Mahigasaka ont conservé |’énu- 
mération des huit sthavira, tandis que les auteurs de 
Cullavagga XI l’ont supprimée. Contrairement aux tradi- 


1. Cf. Mahdvagga, V1, 16-21. 
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tions des autres sectes', les Mahigasaka, dans leur liste, 
placent Purana au second rang, immédiatement apres 
Ajnata Kaundinya, dont les titres a la primauté étaient 
indiscutables. 

Avocat des Mahisasaka devant l’assemblée de Rajagrha, 
Purana est vénéré par ceux-la comme.un grand saint. La 
discussion entre Mahakasyapa et Purana traduit la rivalité 
de deux Ecoles indépendantes : Sthavira et Mahigasaka. 
Une telle discussion était-elle possible peu aprés la mort du 
Buddha? Non sans doute, car elle suppose des Vinaya déja 
tres élaborés. L’épisode de Purana a dt étre rédigé 
longtemps aprés le Parinirvana de Sakyamuni, dans un 
temps ot! Mahisasaka et Sthavira étaient déja, sinon deux 
sectes séparées, du moins deux Ecoles rivales. Les deux 
groupes ont antidaté leur désaccord, parce que chacun. 
voulait prouver que son propre Vinaya était, dans ses 
moindres détails, la Parole méme du Buddha. 

La controverse entre Purana et Mahakasyapa étant, pour 
les rédacteurs des Vinaya, un moyen de légitimer leurs 
theses a l’encontre des Ecoles rivales, cet épisode ne doit se 
retrouver que dans le Canon des sectes intéressées a la 
discussion. En fait, nous ne l’avons rencontré que dans 
quatre récits du Concile, et, comme on !’a déja noté, ceci est 
de nature a prouver certaines affinités entre les sectes 
auxquelles appartiennent ces récits. I] convient maintenant 
de préciser davantage. 

Dans le Vinaya des Dharmaguptaka, ainsi que dans 
P’i-ni mou, Purana obtient de Mahakasyapa que les trois 
Pitaka soient récités pour lui-méme et ses compagnons. I] 
fait ensuite des réserves analogues a celles du Vinaya des 
Mahigasaka avec cette différence qu’au lieu de sept 
dérogations a la regle commune, il en énumére huit. 
Mahakagyapa réplique que ces huit dérogations ont été 


1. Cf. supra, p. 168. 
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autorisées par le Buddha @ une époque ou |’on souffrait de 
la famine, mais que l’autorisation a ensuite été retirée. 
Purana ne veut pas admettre que le Buddha ait pu changer 
d’avis. Finalement les deux adversaires restent sur leurs 
positions dans le Vinaya des Dharmaguptaka, tandis que le 
P’i-ni mou donne raison 4 Mahakasyapa et fait condamner 
Purana par Ananda pris pour arbitre. Malgré d’évidentes 
analogies dans la rédaction du Vinaya des Dharmaguptaka et 
du P'i-ni mou, il semble que les dérogations admises par 
les Mahigasaka étaient également tolérées par les Dharma- 
guptaka, tandis que le Pt-ni mow les condamne comme 
faisaient les Sthavira. 

Cet épisode est instructif parce qu'il prouve que les 
Vinaya ne se sont pas toujours développés dans le méme 
sens. A une période de relachement succédait un mouve- 
ment de réaction qui aboutissait sur un point, échouait 
ailleurs. Une période de relachement dut coincider avec 
Yétablissement des vihara permanents. On admit par 
exemple que, dans certains cas, il était permis de contre- 
venir 4 la régle qui prescrit aux religieux de ne consommer 
que des restes de nourriture ; ces cas sont au nombre de sept 
chez les Mahisasaka et les Sthavira, au nombre de huit 
chez les Dharmaguptaka et les Haimavata. Plus tard, un 
mouvement de réaction se produit : Sthavira et Haimavata 
renoncent aux anciennes facilités, tandis que Mahisasaka et 
Dharmaguptaka les tolerent. 

L’épisode de Purana nous renseigne encore indirectement 
sur la localisation de l’Keole Mahisasaka. Dans le Vinaya 
des Dharmaguptaka, le séjour de Purana n’est pas indiqué. 
Le P’t-ni mou le fait demeurer & Rajagrha, mais ceci est 
contredit par la majorité des textes et laisse son retard 
inexpliqué. Le Vinaya pali et celui des Mahisasaka s’ac- 
cordent tous deux a le faire venir du Sud; le premier 
texte précise méme qu’il se trouvait 4 Dakkhinagiri. Dans la 
littérature des Sthavira, ce nom semble avoir une valeur 
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précise. Mahinda, le fils d’Asoka, dans son voyage vers le 
Sud, passe par Dakkhinagiri avant d’atteindre la ville de 
Vedisa’. Si Purana doit étre considéré comme un chef des 
dissidents qui se séparérent des Sthavira, les récits qui le 
font venir du Sud indiquent peut-étre la région ot s’exer- 
gait son apostolat. Dakkhinagiri désignerait alors le siége 
d’une des plus anciennes communautés dissidentes, c’est- 
a-dire un des centres de l’Kcole Mahigasaka, puisque 
Dipavamsa et Mahavamsa représentent l’Ecole Mahigasaka 
comme le plus ancien rameau détaché du tronce Sthavira. 

On sait que |’Ecole Sthavira s’est propagée vers le Sud, 
suivant l’axe Kausambi-Bharukaccha, puis a gagné l’ile de 
Ceylan’. L’expansion des Mahisasaka a du se faire dans la 
méme direction, car nous les retrouvons installés a Ceylan, 
oti ils sont les rivaux des Sthavira. C’est dans cette ile que 
Fa-hien découvrira le Vinaya des Mahisasaka. 

Des monuments jalonnent les étapes de ce développement. 
A Kaugambi, une inscription d’Agoka prouve l’existence 
d’une communauté bouddhique dans cette ville dés le III° 
siecle avant notre ere. Plus au Sud, sur la méme route, 
s’échelonnent les stupa fameux de Barhut et de Sanchi. Les 
derniers travaux des archéologues tendent a dater Barhut 
du II*¢ siecle et Sanchi du I* avant notre ére’*. Mais le grand 
stupa de Sanchi recouvre un monument plus modeste et 
plus ancien. La région est l’une des plus riches en monu- 
ments bouddhiques et la tradition palie l’associe au souvenir 
du prince Mahinda, qui, d’apres la légende, convertit Vile 
de Ceylan. 

Il serait vain de prétendre attribuer ces monuments & 


1. Samantapdsadika, p. 70; Dipacamsa, XII, 14; Mahavamsa, XIII, 5 
et suiv.. Les traducteurs du Vinaya pali font observer que les « Montagnes 
du Sud » sont toujours mentionnées «in connection with Rajagaha » ( Vinaya 
teats, Il, p. 207, n. 2). C'est probablement parce que cette capitale était le 
point de départ sur la route qui conduisait 4 Dakkhinagiri. 

2. Cf. Légende de VEmpereur Acoka, p. 72, 111. 

3. S. J. Marshall, A guide to Sanchi, p. 13. 
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telle fraction plutét qu’a telle autre de l’Ecole Sthavira. Rien 
n’indique qu’a date ancienne celle-ci ait été divisée en 
fractions ‘hostiles. Dans les récits du Concile, la discussion 
reste courtoise entre Mahakagyapa et Purana, et les points 
qui les séparent ne semblent pas de nature a exclure toute 
collaboration. 

La région de Sanchi, aprés avoir appartenu aux Sunga, 
ne tarda pas 4 tomber sous la domination des Andhra. 
Déja, dans le 13° édit sur rocher, Asoka cite les Andhra 
parmi les peuples qui se conforment a sa prédication. Sur la 
route qui conduisait du Magadha a Bharukaccha et se 
bifurquait vers le pays des Andhra, se trouvait Mahismati, 
siege d'une importante communauté bouddhique d’aprés 
certains récits du Deuxiéme Concile'. Cette ville est 
Vactuelle Maheshwar sur la Narbada. Mahismati (en pali 
Mahissati) est nommée dans le Ramayana et dans le Mahabha- 
rata’ et les Purana mentionnent le peuple des Mahisa ou 
Mahisaka. Il est admis que la région doit son nom aux 
buffles (mahisa) qui y abondent’. Elle est appelée en pali 
Mahisamandala ou Mahimsakamandala. Ces noms sug- 
gérent celui de la secte Mahisasaka (pali Mahimsasaka) 
d’autant mieux quwils désignent une région ot devait d’a- 
bord aboutir la propagande des Sthavira-Mahisasaka. 

Mahisasaka parait formé de mahi « terre» et de sdsaka 
«qui gouverne», Ce nom, qui évoque des images de 
puissance temporelle et n’est pas autrement attesté dans la 
littérature sanskrite, est assez étrange dans la nomenclature 
des sectes. N’est-ce pas un a-peu-pres suggéré par mahisaka 
ou mahimsaka? On congoit qu'un dérivé de mahisa 
«buffle », jugé trop vulgaire, ait été remplacé par un composé 


1. Cf. Tripit., éd. Tok., XVII, 2, p. 96. Rappelons aussi l’envoi par Asoka 
de l’apdtre Mahadeva au royaume de Mahisa (Dipacamsa, VIII, 5), ou au 
Mahimsakamandala (Samantapasad., p. 66). 

2. Mahabh., 11, 31, 1124; V, 19, 592; V, 166, 5751, ete. 

3. Cf. Hunter, mp. Gaz. of India, s. vy. Maheswar, 
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reproduisant presque les mémes sons et d’un sens beaucoup 
plus noble. L’onomastique de cette méme région présente 
d’ailleurs un exemple de mutation analogue. Le nom de la 
ville Mahismati est devenu plus tard Mahesvarapura. Ce 
changement s’explique avant tout par des raisons d’ordre 
religieux : quand Siva fut considéré comme le premier 
des dieux, la ville lui fut consacrée sous le nom de 
Mahegvara. Mais il est permis de penser que si |’on choisit 
parmi les nombreux noms de Siva celui d’Iévara, plus 
précisément de Mahesvara, c’est aussi parce que cette 
désignation nouvelle perpétuait, sous une forme ennoblie, 
le souvenir de l’ancien nom. 

Les Mahigasaka poursuivirent d’ailleurs leur expansion 
suivant l’axe Kausambi-Bharukaccha. La Mafjusripari- 
precha nous apprend qu’un des noms de la secte était 
Mahavantaka et quelle devait ce nom a un maitre du 
Vinaya’. Avantaka pouvait désigner un docteur du pays 
d’Avanti. Certains Mahisasaka durent étre appelés ainsi, 
soit quils fussent réellement du pays d’Avanti, soit qu’ils 
reconnussent J’autorité d'un docteur originaire de cette 
région. 


Parmi les noms de sectes que nous avons rencontrés 
jusqu’ici, quelques-uns comme Sthavira ou Mahasamghika 
font allusion aux principes qui régissaient la constitution 
de la communauté; d’autres comme Haimavata dérivent d’un 
nom de pays; d’autres comme Kasgyapiya rappellent le 
nom du fondateur. A cette derniére catégorie appartient 
encore Dharmagupta ou mieux Dharmaguptaka. D’aprés 
le commentaire de K’ouei ki sur Vasumitra*, Fa-tsang, 
c’est-a-dire Dharmagupta, est le nom du chef de I’Ecole 
Dharmaguptaka. L’histoire de cette secte est intimement 


1. Cf. ultérieurement de La Vallée Poussin, Le traité de Vasumitra. 
2. edit. japonaise, p. 220 en haut. Cf., en outre, Tripit., éd. Tok., XXVIII, 
2, p. 42a, col. 8; XXXV, 6. p. 354, col. 20; XXXVIII, 4, p. 94, col. 2. 
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liée a celle de l’expansion du Bouddhisme hors de |’Inde. 
Yi-tsing' la signale en Asie Centrale et déclare qu’elle est, 
en Chine, |’Ecole la plus florissante. En fait, le Pratimoksa 
des Dharmaguptaka « est actuellement en usage dans tous 
les couvents de l’empire (chinois), comme reglement consti- 
tutionnel de la Discipline’... ». C’est a cette méme Ecole 
qu’appartiennent les premiers formulaires traduits en chi- 
nois : le T’an-wou-ti liu pou tsa kie-mo (Nanjio 1163, 
Tok., XV, 7), traduit en 252 par K’ang Seng-k’ai, et le Ave- 
mo (Nanj. 1146, Tok., XV, 7), traduit en 254 par T’an-ti’. 
K’ang Seng-k’ai venait de Sogdiane et T’an-ti était parthe. 
Lrorigine de ces deux traducteurs est la preuve que !’Ecole 
Dharmaguptaka s’était implantée en pays iranien dés le III® 
siecle de notre ére. Buddhayasas, qui introduisit en Chine 
le Vinaya des Dharmaguptaka, était un homme du Ki-pin’*. 
Ces faitsindiquent qu'il faut probablement chercher a l’Ouest 
de |’Inde le foyer d’ot rayonnait l’influence Dharmaguptaka. 

Le Dipavamsa et le Mahdvamsa, énumérant les mission- 
naires qui, d’apres la tradition, furent envoyés par Mog- 
galiputta pour évangéliser les terres lointaines, citent 
Kassapagotta qui convertit |’ Himavat, Madhyandina qui se 
rendit au Cachemire, Dhammarakkhita au pays d’Aparan- 
tana cles wa 


1. Cf. Chavannes, Religiewx éminents, p. 130-132, note; A Buddhist re- 
cord, trad. Takakusu, p. 13, 20. 

2. De Groot, Le Code du Mahdydna en Chine, p. 3. 

3. Il est douteux qu’antérieurement a cette date certains textes Dharma- 
guptaka aient été traduits en chinois. Sylvain Lévi et Ed. Chavannes ont 
traduit un fragment du Fa-yuan-tchou-lin qui tend a faire remonter au 
If* siécle lintroduction du Vinaya des Dharmaguptaka en Chine (Les seize 
arhat, p. 45). Ce récit, qui semble dépourvu de tout caractére historique, 
peut étre l'ceuvre d’un faussaire désireux de prouver l’ancienneté de I'Ecole 
Dharmaguptaka dans l’Empire du Milieu. En réalité, le Pratimoksa des 
Mahasamghika fut traduit en 290 par Dharmakala (?), originaire de 1 Inde 
orientale et les biographes de ce traducteur s'accordent & reconnaitre qu'il 
fut le premier a faire connaitre en Chine un texte de Discipline. 

4. Kao seng tehowan, XXXV, 2, p. 9, col. 20 et suiv. 

5. Cf. Dipacamsa, VIII et suiv.; Mahdvagga, XII et suiv. 
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Entre le Nord-Ouest de l’Inde, zone d influence de 
Madhyandina, célebre patriarche de |’Ecole Sarvastivadin, 
et le Mahisamandala, ot s’exergait la propagande des 
Mahisasaka, s’étend vers |’Ouest jusqu’a la mer un pays 
ouvert aux invasions des Yavana, Saka, Pahlava. Nulle 
région n’était plus propice a des contacts entre les enva- 
hisseurs occidentaux et les docteurs Dharmaguptaka. C’est 
précisément de ce cdté que les chroniqueurs singhalais 
envoient le Yonaka Dhammarakkhita. Dharmagupta, de 
qui les Dharmaguptaka tirent leur nom, et Dhammarak- 
khita, nom de l’apétre d’Aparantaka, sont des expressions 
synonymes. Ne désignent-elles pas un méme personnage? 
Les apotres régionaux, les fondateurs de secte sont des saints 
dont le nom circula longtemps de bouche en bouche avant 
détre noté par les hagiographes. La légende est prompte a 
déformer les mots. Le Madhyandina des chroniques 
singhalaises est appelé plus souvent Madhyantika dans les 
Ecritures Sarvastivadin. Qu’on se rappelle en outre la 
légende du frére cadet d’Asoka appelé, suivant les textes, 
Vitasoka, Sukhadatta (?), Sugatra (?)', etc. 

L’hypothése qui situe dans l’Inde occidentale le berceau 
des Dharmaguptaka ne s’accorde guére avec un important 
mémoire owt l’on a tenté d’associer |’ cole Dharmaguptaka au 
Bouddhisme de Ceylan’. Les arguments invoqués en faveur 
de cette derniere thése sont loin d’étre convaincants. On ne 
peut rien induire du fait que des religieuses, venues en 433 
de Ceylan dans la Chine du Sud, « durent se conformer aux 
rites de Vordination fixés par I’Kcole Dharmaguptaka ». 
D’autre part, les anciens moines voyageaient souvent et fort 
loin. Fa-hien a bien pu rencontrer au Cetiya vihara de 
Ceylan un religieux appelé Dharmaguptiya, « sectateur de 
’école Dharmagupta»; mais le fait qu’on le surnommait 


1. Cf. La Légende d’Acoka, p. 218, 270; Watters, On Yuan Chwang, I, 
p. 94 et suiv. 
2, Les seize Arhat, p. 45-46. 
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ainsi tendrait plutét 4 faire admettre qu’il était seul ou 
presque seul de son espéce. Il reste un dernier argument. 
La Relation sur la durée de la Loi énoncée par le Grand 
Arhat Nandimitra est apparentée aux écrits des Dharma- 
guptaka et elle parait avoir été rédigée 4 Ceylan. On lit, en 
effet, au début du texte chinois : « Dans les huit cents 
années qui suivirent le Parinirvana du Buddha Bhagavat, 
dans la capitale de Cheng-kiun («armée victorieuse »), roi 
du royaume de Tche-che-tseu (Celui qui a pris le Lion = 
Ceylan), il y avait un arhat nommé Nan-t’i-mi-to-lo 
(Nandimitra)'.» Depuis que ce texte a été traduit du 
chinois par Sylvain Lévi et Ed. Chavannes, EK. Leumann a 
publié un fragment khotanais qui énumere les seize Arhat’. 
La comparaison de ce fragment avec la Relation de 
Nandimitra traduite par Hiuan-tsang prouve que ces 
deux textes reproduisent, l'un en khotanais, l’autre en 
chinois, un méme original indien. Toutefois, le manuscrit 
qu utilisait Hiuan-tsang devait étre incorrect, car les noms 
des Arhat sont souvent mal transcrits en chinois : Bharad- 
- vaja par exemple devient pa-li-to-ché (Paridhvaja?), 
Bakkula devient Nakula, etc... La supériorité de la 
traduction khotanaise ot ces noms sont donnés correctement 
nest pas douteuse. Elle nous apprend que, huit cents ans 
aprés le nirvana du Buddha, il y eut au pays de 
Surastra un roi nommé Vajrasena; dans la méme contrée 
vivait un homme nommé Ku.... et l’Arhat Nandimitra 
résida au samghdrama qui avait appartenu a ce laic. Il est 
peut-étre permis de reconstituer le nom dont Leumann n’a 
pu déchiffrer que la premiére syllabe. Taranatha* men- 
tionne au pays de Saurastra le brahmane Kulika, contempo- 


1. Les seize Arhat, p. 6. 

2. Cf. E. Leumann, Buddhistische Literatur. Nordarisch und deutsch, 
Teil 1, Nebenstiicke, p. 164 et suiv., dans Abhandlungen fir die Kunde des 
Morgenlandes, XV, 2, 1920. 

3. Histoire du Bouddhisme, p. 62. 
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rain de Nandimitra. Le témoignage de Taranatha confirme 
sur ce point la version khotanaise’. En tout cas, nous devons 
rétablir dans la Relation de Nandimitra « Vajrasena, 
roi de Surastra » au lieu de « Armée Victorieuse, roi de 
_ Ceylan ». En méme temps s’évanouit le principal argument 
par lequel on voulait prouver l’existence 4 Ceylan d’une 
importante fraction de |’Kicole Dharmaguptaka. 

Cette discussion n’a pas seulement un résultat négatif. 
Puisque la Relation de Nandimitra s’apparente aux écrits 
des Dharmaguptaka et qu’elle a été rédigée au Surastra, 
c’est-a-dire a l’Extréme-Occident de l’Inde, ceci est de 
nature & prouver que Il’Kcole Dharmaguptaka était localisée 
al’Ouest. On s’explique en méme temps que cette Relation 
ait été traduite en khotanais : Khotan est une des places ou 
Yi-tsing signale la présence des Dharmaguptaka. 


On entrevoit maintenant le double proces d’expansion et 
de difiérenciation, qui donna naissance a des sectes diverses 
issues de quelques Ecoles-méres. Quand le Bouddhisme sorti 
du Magadha s’étendit vers l’Ouest, les communautés nou- 
velles se distinguerent vite des anciennes par leurs ten- 
dances aristocratiques et ascétiques héritées de la société 
brahmanique. Aux Mahasamghika de |’Kglise orientale 
s’opposerent les Sthavira de l’Kglise occidentale. A l’in- 
térieur de celle-ci, |’école de Mathura se montrait plus 
intransigeante que celle de Kausambi. Peu a peu, les 
Saryastivadin ou plus exactement les Pré-Sarvastivadin de 
Mathura font d’importants progres vers le Nord-Ouest : 
Madhyantika convertit le Cachemire ot se développe une 
communauté puissante qui prétend conserver l’esprit de 
l’eglise originelle et revendique pour cette raison le nom de 


1. Il est vrai qu’en éditant le fragment khotanais, Leumann a transcrit 
deux syllabes du nom du brahmane : Ku. au. Mais il est permis de penser 
que cette lecture était en partie incertaine, puisque, dans la traduction du 
méme passage, Leumann reproduit uniquement la syllabe Ku.... 
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Mula-Sarvastivadin'. A cette secte glorieuse, le talent de 
ses docteurs, de ses poétes, de ses philosophes, le prestige 
de son abondante littérature rédigée en sanskrit assurent de 
larges débouchés en Asie Centrale et jusque dans |’Inde 
transgangétique. Non moins étendu est le domaine de l’Ecole 
des Sthavira et de ses subdivisions. Celle-ci parait s’étre 
développée d’abord le long de la voie commerciale qui, par 
Kausambi, Vidisa, Ujjayini, reliait le Magadha a la mer. 
Les Mahisasaka occupent le Mahisamandala. Les Vatsaputra’*, 
c’est-a-dire les habitants du pays de Kausambi, forment un 
groupe distinct autour de cette ancienne métropole du 
Bouddhisme. Kassapagotta convertit |)Himavat et Dham- 
marakkhita ou Dharmagupta fonde de nouvelles commu- 
nautés dans les régions orientales. Sthavira et Mahisasaka 
s'installent a Ceylan. Enfin les Dharmaguptaka propagent 
leur doctrine dans le monde iranien et l’empire Chinois. 

Les premiéres écoles différaient surtout par leur orga- 
nisation intérieure et leur régle de vie. Le Mahaisamgha 
était plus anarchique et I’Eglise Sthavira plus hiérarchisée. 
La discussion entre Mahakasyapa et Purana, le différend 
entre Yasas et les moines de Vaisali portent exclusivement 
sur des points de Discipline. Les controverses sur la nature 
de l’Arhat, c’est-a-dire sur le dogme, n’apparaissent qu’au 
Troisiéme Concile. Or les pratiques divisent moins que les 
croyances. Purana et Mahakasyapa discutent sans violence; 
a Vaisali, les deux partis finissent par élire des arbitres; 
mais les théses de Mahadeva provoqueront de la fureur. Il 
semble que, pendant longtemps, le développement des Ecoles 
rivales n’exclut ni la coopération ni l’harmonie. Une terre 


1. D’aprés Taranatha, p. 271, les Mahasamghika admettaient que les Sar- 
vastivadin s’étaient divisés en Mulasarvastivadin et Sautrantika. 

®. Le traité de Vasumitra a Vatsaputra ou Vatsiputriya, tandis que les 
sources palies ont Vajjiputtiya. (Commentaire du Kathdvatthu, p. 8; cf. 
L. de La Vallée Poussin, Bouddhisme, p. 157, n. 1.) La confusion était aisée 
entre Vatsi° et Vajji’. 
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sainte, comme les environs de Sanchi, avec ses soixante 
stupa, devait étre un lieu de pélerinage ot des sectateurs de 
toute nuance fréquentaient sans heurts. I] est significatif a 
cet égard que les reliques des apdtres de |’Himavat, 
fondateurs de la secte Haimavata, fussent conservées dans la 
région méme de Sanchi. 

En somme, on aurait tort d’exagérer l’antagonisme qui 
pouvait exister entre les communautés du Petit Véhicule. 
Une hostilité assez vive parait avoir dressé contre les ten- 
dances Mahasamghika la plupart des autres sectes. Mais les 
groupes issus d’une méme Ecole ont da conserver longtemps, 
indéfiniment peut-étre, le sentiment de leur parenté origi- 
nelle et de leur solidarité. 


CHAPITRE V 


Les récits du Concile et la formation des Canons. 


L’expression usuelle qui sert a désigner les Canons du 
Petit Véhicule est tripitaka «les trois Corbeilles». Elle est 
assez ancienne, puisqu’on rencontre le dérivé trepifaka dans 
des inscriptions du I** siécle de notre ére'. Antérieurement 
a la division du Canon en trois pitaka : Sttra-pitaka, 
Vinaya-pitaka et Abhidharma-pitaka, d’autres classifications 
ont été en usage. C’est ainsi que Cullavagga XI divise les 
Keritures en deux fractions: Dhamma et Vinaya sans em- 
ployer le mot pifaka pour désigner l'une ou l'autre. 

Entre cette division en deux parties et la classification 
en trois Corbeilles, les récits du Concile laissent apercevoir 
au moins un degré intermédiaire. Dans Cullavagga XII, 
c’est-a-dire au récit du deuxiéme Concile, l’expression 
Dhamma-Vinaya reparait souvent: elle n’est pas répétée 
moins de six fois dans un seul passage (XII, 2, 6); mais, dans 
Cullavagga XI, 1, 9 et 10, il est dit de Revata quil est 
versé dans la tradition, quwil a étudié les Agama et qu il sait 


1. Cf. Vogel, Epigraphia Indica, VIII, p. 173, 196; Bloch, J.A.S. Bengal, 
1898, 274, 280; Stede, Pali Dictionary, s. v. pitaka. 
22 
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par coeur Dhamma, Vinaya et Matika'. Ici, Matika s’ajoute 
a’ Dhamma et a Vinaya; on n’a pas encore un Abhidharma- 
pitaka, mais la division est déja tripartite. 

Ce stade intermédiaire est également connu par les récits 
du Premier Concile. Dans A-yu wang king, aprés la pro- 
clamation des Sutra et du Vinaya, Mahakasyapa expose 
lui-méme la Sagesse-Mére (Matrka) et, dans A-yu wang 
tchouan, ce dernier recueil est expressément appelé Matrka- 
pitaka’*. 

Que faut-il entendre par Matrka? Le P’i-ni mou louen, 
on l’a déja vu, est une Matrka du Vinaya. Mais la Vinaya- 
matrka ne peut avoir donné naissance a l’Abhidharma- 
pitaka. Il a donc du y avoir a cé6té de la Vinaya-matrka, 
une Dharma-matrka. Reste a chercher pourquoi cette section 
des Kcritures a presque partout disparu et parait avoir été 
remplacée par |’Abhidharma-pitaka. 

Le P’'t-ni mou louen est un ouvrage didactique qui mérite 
d’étre considéré comme un sastra (lowen), parce qu il contient 
un abrégé du Vinaya disposé, non pas suivant l’ordre tra- 
ditionnel et pratique des vibhanga, mais suivant un plan 
rationnel et théorique. C’est moins un code qu’un petit traité 
de jurisprudence ou plus simplement une Table détaillée 
des matiéres contenues dans la Discipline. Son caractere 
didactique et général a du le faire considérer comme une 
matrice d’ou serait sorti, par un développement analogue 
a celui de l’embryon, |’ensemble complexe du Vinaya. 
De la le nom de Matrka (mou, mére) que porte cet 
ouvrage. 

Une partie considérable du Vinaya pali, Mahdavagga et 


1. Rhys Davids et Oldenberg traduisent « knew by heart the Dhamma, the 
Vinaya and the Matikas... ». Le texte a matikddhara et rien n'indique 
sil faut entendre mati/fd au singulier ou au pluriel. 

®. Vinaya des Mula., cf. Rockhill, The life of the Buddha, p. 160. De 
méme, Dulva, ILI, 201 a, met en scéne plusieurs prétres de Vaisali versés 
dans Mdo (Sutra), Dul-ca (Vinaya) et Ma-mo (Matrka). Cf. supra, p. 45. 
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Cullavagga, est formée de monographies analogues aux 
sections du P’t-ni mou louen. Bien que plus développées, 
ces monographies ont également un caractére didactique et 
général; elles supposent une casuistique et sont probable- 
ment l’ceuvre de théoriciens désireux d’ordonner et de 
clarifier la masse confuse des régles particuliéres. Ce résultat 
n'a di étre obtenu que progressivement. La série des 
dhutaguna fournit le cadre. C’était une liste de prescriptions 
auxquelles devaient obéir les solitaires (dranyaka). Les né- 
cessités de la vie en commun ayant singuliérement restreint 
Yapplication de ces régles, on groupa autour de chacune 
delles les arréts particuliers destinés a en tempérer la ri- 
gueur’. On obtint ainsi un tableau des dispositions relatives 
au logement, a la nourriture, au vétement, etc. Ce fut la 
Matrka. Tandis que le Pratimoksa, qui classait les infrac- 
tions suivant leur gravité, rassemblait péle-méle des pré- 
ceptes de toute sorte, la Matrka, ot les préceptes étaient 
classés selon leur nature, permettait de s’orienter plus 
aisément dans |’étude de la Discipline. 

Plus tard, la Regle s’étant beaucoup accrue, les sections 
de la Matrka devinrent des monographies distinctes. Dans 
le Vinaya pali, Vancienne Matika a été remplacée par les 
khandhaka répartis en deux sections : Mahdvagga et 
Cullavagga. Mais le Vinaya des Haimavata se développe 
sur un plan particulier et fort instructif, parce que la Matrka 
y est conservée. 

Si la Vinaya-Matrka était utile pour s’orienter dans 
l'étude de la Discipline, a plus forte raison devait-on sentir 
le besoin d’un ouvrage didactique permettant de s’initier a 
la connaissance du Dharma. Les Sutra étaient nombreux et 
divers; il fallait chercher a en condenser |’essentiel dans un 


1. Dans mon Mémoire sur Le Parinircdna et les funérailles du Buddha 
(Vétements de religieux, II), j'ai essayé de montrer comment les pres- 
criptions relatives aux vétements se sont groupées autour de la régle pri- 
mitive qui prescrivait l'usage du pamsukula. 
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texte court. Kasyapa fait sans doute allusion 4 un texte de 
ce genre quand il parle de « |’Essence des Paroles sacrées' ». 
Dans Fen pie kong té louen, les adeptes des sectes 
étrangeres viennent prier Ananda de leur exposer « le Long 
et le Court», c’est-a-dire la doctrine développée et 
résumée*. Sous quelle forme se présentait le résumé du 
Dharma? Aussi longtemps qu’on respecta scrupuleusement 
la lettre des Ecritures, on se borna sans doute a choisir 
parmi les Paroles du Maitre, les plus significatives : le 
Dharmapada est le type des anthologies de ce genre. Mais 
ce recueil n’est pas un ouvrage didactique et tout y est sur 
le méme plan. Rien n’indique au surplus quwil ait jamais 
appartenu a la section des Kcritures connue sous le nom de 
Matrka. 

La conservation de la Vinaya-Matrka des Haimavata est 
un fait unique dans l’histoire du Canon. Partout ailleurs les 
traités analogues semblent avoir été remplacés par des 
textes plus développés. La Dharma-Matrka parait avoir eu 
le méme sort et l’on comprend aisément qu/il en ait été 
ainsi. La fréquence des discussions philosophiques et le 
développement doctrinal qui en fut la conséquence caracté- 
risent la période ott fut compilé le Canon. Ces controverses, 
que le Buddha avait sagement évitées, ne furent pas 
seulement la cause des schismes et des divisions sectaires ; 
elles expliquent en outre le foisonnement des traités 
théoriques qui se substituent & la Matrka et finissent par 
former une Corbeille distincte. L’ancienne Corbeille du 
Dharma se divise dés lors en deux parties, dont la plus 
récente prétend contenir le Dharma par excellence (Abhi- 
dharma), la plus ancienne n’étant que le recueil des 
Sutra, Déja, le terme Matrka impliquait une idée de supé- 


1. Kia-ye kie king, supra, p. 12. 
2. Supra, p. 120. 
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riorité qu’accentua encore le titre nouveau : Abhidharma- 
pitaka. 

Puisque, antérieurement a la répartition en trois Cor- 
beilles, on trouve une division des Ecritures en deux parties, 
il est tentant de poser a l’origine un unique pitaka qui se 
serait scindé en deux, puis en trois'. Cette conjecture doit 
étre examinée de plus prés. Veut-on dire que la notion d’un 
pitaka unique est antéricure a celle d’une pluralité de 
pitaka? L’aflirmation reste sans fondement. L’expression 
ekapitaka fait défaut dans les textes et, quand nous trou- 
vons dans les inscriptions l’épithéte petakt appliquée 4 un 
religieux, nous ne savons pas s'il faut entendre « qui connait 
le ou les pitaka». Mais si l’on prétend qu’a lorigine 
le Vinaya n’existait pas indépendamment du Dharma, cette 
opinion semble parfaitement justifiée. Le Vinaya, allégé 
des monographies qui nous ont paru tardives, n’est qu’un 
développement du Pratimoksa-sutra, dont le nom méme 
indique qu'il faisait primitivement partie du Dharma. Le 
Dharma en tant que « Parole du Buddha» (Buddhava- 
canam) était, par définition, un tout qui comprenait néces- 
sairement les prescriptions du Maitre relatives a la Disci- 
pline. Mais, avant que le Vinaya ne fut constitué en section 
distincte, les Paroles du Buddha étaient sans doute déja 
classées en diverses collections qui se sont généralement 
conservées dans les Canons postérieurs. 

Les collections du Sutra-pitaka sont appelées en pali 
nikdya et en sanskrit @gama. Dans la majorité des Canons 
elles étaient au nombre de cing. Toutefois, les Mulasarvas- 
tivadin et d'autres Ecoles n’en ont finalement conservé que 
quatre. La méme tendance a réduire de cing a quatre le 
nombre des nikdya s’observe méme en pali, dans les textes 


1. Cette opinion-a déja été formulée par K. EK. Neumann, au début de sa 
traduction du Majjhima-nikdya : Die Reden Gotamo Buddho’s, Leipzig, 


1896. 
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postcanoniques’. Nous aurons bientot l’occasion de recher- 
cher les causes de ce changement. 

Sur l’ancienneté de la division en cing nikaya, l’épigra- 
phie fournit des indications précieuses. A Sanchi, un 
religieux est dit pacanekdyiha (= pancanatkdyitka) « versé 
dans les cing nikadya’ ». La méme expression apparait déja 
a Barhut’, ce qui nous reporte au II° siecle avant J.-C. La 
forme du composé avec urddhi au second élément est inat- 
tendue et s’oppose par exemple a celle de tepitaka. Il n’est 
pas improbable qu'il y ait eu, antérieurement a pacane- 
kayika, une épithete plus simple *nekdyika « versé dans 
les nikaya ». A partir d’un ancien nekdayika, déja consacré 
par l’usage, on aurait construit un composé pacanekaytka, 
comportant allusion 4 une série nouvelle et probablement 
plus nombreuse de nikaya. 

En fait, a en juger par le titre des Collections : Dirgha 
(Digha), Madhyama (Majjhima), Samyukta (Samyutta), 
Ekottara (Anguttara) et Ksudraka (Khuddaka), la série des 
cing agama ou nikaya ne parait guére homogéne. Dirgha 
« long », Madhyama « moyen » et Ksudraka « court » pro- 
cédent d’un principe de classification qui ne laisse aucun 
résidu. Si l’on tient compte de la longueur des textes, tous 
les sutra sans exception peuvent étre répartis en trois 
séries : sutra longs, moyens et courts. Les deux autres, 
Série mélangée et Série numérique, peuvent étre considé- 
rées comme superfétatoires ; elles font double emploi avec 
les premieres. 

La division du Dharma en trois séries de textes est pré- 
cisément celle que nous font connaitre les inscriptions 
d’ Asoka. Au début du dernier des Quatorze Edits, ce 
monarque déclare qwil a fait graver l’exposé du Dharma 


1. Cf. Stede, Palé Dictionary, s. v. nihdaya. 
2. Hp. Ind., lI, 104, n. 66. 


3. 1bid., n. 144. Cf. Sylvain Lévi et Chavannes, Les seize Arhat, p- 32 du 
tiré a part, 
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« sous une forme soit abrégée, soit d’étendue moyenne, soit 
développée' ». On semble généralement admettre que ce 
qui a été ainsi gravé par ordre du roi Agoka est le texte 
des treize édits précédents. Mais on ne voit guére que ces 
édits aient été rédigés «sous une forme soit abrégée, soit 
d’étendue moyenne, soit développée’ ». Il y a place peut- 
étre pour une autre explication : les quatorze édits sur 
rocher pouvaient servir de préface a un exposé plus ou 
moins développé du Dharma, gravé sur des plaques métal- 
liques. Ces plaques auraient été fondues par la suite en vue 
de récupérer le métal, de sorte qu’il ne subsiste plus aujour- 
d’hui que les inscriptions gravées sur la pierre. On sait 
quapres la rédaction des vibhdasa, « le roi Kaniska fit 
graver, sur des feuilles de cuivre rouge, le texte de ces 
traités, les renferma dans une caisse en pierre soigneuse- 
ment scellée et batit un stupa pour l’y déposer’ ». 

Quoi qu’il en soit de cette conjecture, les Edits sur rocher 
font allusion, plus de trois siecles avant notre ére, a une 
triple rédaction du Dharma, analogue la division de la 
Loi bouddhique en Collections Courte, Moyenne ou Longue, 
et cette triple division parait antérieure a la série de cing 
agama ou nikaya attestée a Barhut des le II® siecle. 

On entrevoit d’ailleurs la cause de cette transformation. 
Le Samyukta et |’Ekottara sont formés de textes courts. 
Ces deux recueils supplémentaires ont du étre créés pour 
alléger le Ksudraka devenu trop volumineux. On préleva, 


1. Cf. E. Senart, Les Inseriptions de Piyadasi, 1, p. 322, et Hultzsch, Ins- 
criptions of Asoka, p. 212. 

2. Hultzsch (/nscriptions of Asoka, p. liv) est davis qu’Asoka avait en 
vue trois séries de textes : les édits de Rupnath, etc. (forme abrégeée), les 
édits sur rocher de Dhauli et Jaugada (étendue moyenne) et la série de 
Girnar, etc. (6tendue développée). Mais on ne peut dire que Dhauli soit 
d'étendue moyenne par rapport @ Girnar. Quant aux inscriptions comme 
celle de Rupnath, elles ont un tout autre objet que celui des Quatorze Edits 
et il ne pouvait par conséquent venir a l'esprit d’'Asoka de qualifier leur 
contenu au moyen du mot saméksipta. 

3. Hiuan-tsang, Mémoires, trad. Stan. Julien; I, p. 178. 


340 LE CONCILE DE RAJAGRHA 


d’une part, les textes qui pouvaient se grouper autour d’un 
nom propre ou qui se rapportaient a une classe de person- 
nages : ce fut le Samyukta. On réunit d’autre part la 
Collection numérique (Ekottara ou Anguttara) en rangeant 
les sutra suivant le nombre des éléments (dharma) qu ils 
contiennent. 

La classification méme des nikaya est un indice favorable 
a l’hypothése d’une segmentation du Ksudraka. La grande 
majorité des écoles énumére d’abord Dirgha et Madhyama 
et en dernier lieu Ksudraka. Entre Madhyama et Ksudraka 
s insérent les deux Collections adventices détachées, croyons- 
nous, de la derniére, mais l’ordre ot elles se présentent 
nest pas constant. Les Sthavira, Mahisasaka, Mahasam- 
ghika, nomment d’abord Samyukta, puis Ekottara. Inverse- 
ment les Dharmaguptaka et les Haimavata placent Ekottara 
avant Samyukta. Quant aux Mulasarvastivadin, dont la 
classification est singulierement aberrante, puisqu ils n’ont 
plus que quatre agama, ils nomment d’abord le Samyukta 
suivi du Dirgha, du Madhyama et de I’Kkottara’. On entre- 
voit done un ordre ancien fixé par la tradition : Dirgha, 
Madhyama, Ksudraka. L’insertion d’éléments nouveaux 
dans cette série a rompu l’ancienne uniformité; les Dhar- 
maguptaka et les Haimavata, si semblables & bien des 
égards, s’accordent ici dans le détail et s’opposent aux 
Sthavira et aux Mahisasaka; les Mulasarvastivadin ont 
largement innové en accordant au Samyukta la premiére 
place. 

La classification des sutra en trois séries : Longue, 
Moyenne et Courte suppose des textes de longueur trés 
inégale. Kn fait, I’écart est considérable entre un récit 
comme le Mahdparinibbana-sutta du Digha-nikaya et tel 
sutra court qui tient en quelques lignes. La question se 
pose de savoir si un récit du premier type est un véritable 


1. Cf. Les seize Arhat, p. 32. 
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sutra. Le Mahdparinibbana-sutta se résout a l’analyse en 
un certain nombre de sutra courts encadrés, suivant l’ordre 
décroissant, dans une Relation du dernier voyage du 
Buddha, le tout servant de préambule a un récit de la mort 
et des funérailles du Maitre, dont le noyau est un autre 
sutra court conservé dans le Samyutta-nikaya'. Le plus 
long sutta du Digha n’est donc en définitive qu’une collec- 
tion de sutra courts enrobés dans un récit comparable 
au texte en prose ou sont incluses les gatha des Jataka. 
Avons-nous le droit de généraliser et de poser a J’ori- 
gine, antérieurement a tout sutra long, une série de sutra 
courts ? 

Le mot sutra, qui primitivement avait un sens restreint, 
a pris en dernier lieu une signification trés élargie. Dans 
les Canons divisés en trois Corbeilles, sutra désigne tous 
les textes qui constituent le Sutra-pitaka. Mais les diverses 
écoles gardent le souvenir d’un temps ot le Dharma était 
divisé en neuf ou douze anga, les sutra ne formant qu'une 
seule de ces catégories. A cette époque, un sutra était un 
sermon commenc¢ant par un exposé numérique : «Il yan 
dharma... Quels sont les n?» nv désignant un nombre 
défini d’éléments. Suivait l’énumération de ces éléments 
en autant de sentences paralléles, enfilées comme les grains 
d’un rosaire, dot. le nom de sutra « fil»*. De tels sutra 
abondent dans |’Ekottara par exemple. Ils sont courts par 
définition, l’énumération n’allant guére au dela d’une ou 
deux dizaines. A ce stade de ]’évolution, l’expression sutra 
long est contradictoire. On ne dut songer a classer les sutra 
suivant leur longueur qu’a une époque plus tardive, quand 
ces sermons s'agglomérant pour former des compositions 
plus longues, le mot sutra tendit a désigner tout discours 
religieux, quelle qu’en fut la forme. 


1. Ct. Le Parinirvdna et les funérailles, I et Il. 
2. Cf. Le Parinircdna et les funérailles, p. 60. 
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Si, dans. la classification des Ecritures en neuf ou douze 
anga, le mot sutra garde un sens plus restreint et plus 
archaique que dans l’expression Sutra-pitaka, il est a pré- 
sumer que la classification en un certain nombre de anga 
est plus ancienne que la division en trois pitaka. Cette 
induction, qui trouvera confirmation dans la suite de ce 
chapitre, est déja étayée par le fait que le mot aziga, dési- 
enant une subdivision des textes sacrés, est commun aux 
Canons védique, jaina et bouddhique tandis que les pitaka 
ne peuvent guére avoir été empruntés a une tradition aussi 
ancienne. Il importe done de rechercher quels principes 
ont présidé a la répartition des Kcritures en « sections » 
ou anga. 

En pali, la liste des anga est la suivante : 


suttam geyyam veyyakaranam gatha udanam itivut- 
takam jatakam abbhutadhammam vedallam. 


Dans cette énumération, certains termes comme vedalla 
sont obscurs; d’autres, comme gdthd ou geyya, qui ont le 
plus souvent une valeur tres générale, sont peut-étre pris 
ici comme le mot sutta ]ui-méme, avec une signification 
restreinte qu'il serait utile de préciser. 

Pali geyya, auquel correspond geya en sanskrit, désigne, 
suivant la définition traditionnelle', « des ouvrages écrits 
en un langage mesuré » et cette définition est bien ce que 
fait prévoir le sens du mot: geya signifie « fait pour étre 
chanté ». Peut-on préciser davantage ? Geya est synonyme 
de gitt « chant », mot qui désigne en outre une variété de 
metre du genre arya; il est possible que geya ait désigné, 
au sens 6troit, une variété de chants écrits en vers du genre 
arya. Cette opinion est d’autant plus probable que, dans la 
littérature canonique, gdtha signifie également « vers 
chanté »*. On voit mal comment geya et gatha, pris au sens 


1. Cf. Burnouf, /ntroduction, Il éd., p. 46. 
2. Cf. Burnout, /ntroduction, p. 50. 
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le plus large, auraient pu servir a distinguer deux caté- 
gories différentes de textes. Il semble donc qu’a l’origine 
geya et gaitha aient désigné des morceaux versifiés dans 
des métres différents. Qu’entendait-on exactement par 
gatha? 

Dans la recension du Chandah sdstra.de Pingala, par 
Halayudha, ce dernier intercale plusieurs vers‘, dont l’un 
est fort important parce qu’il oppose 4 certains métres sans- 
krits les formes prakrites correspondantes : 


suryasuto “rkaphalasamascandrasutaschandatah sa- 
manuyatt yatha/ 

skandhakam aryagitir vaitdliyam ca magadhi gatha 
ryah// 

« (Saturne), le fils du Soleil, est pareil au Soleil par son 
influence. Mercure s’accorde volontiers (avec une autre 
planéte avec laquelle il est en conjonction) ; de méme 
Varyagitt et le skandhaka, le vaitdliya et la magadhi, 
Varya et la gdtha (se correspondent respectivement). » 

Comme lindique le commentateur Bhattotpala, shan- 
dhakam est le nom prakrit du métre sanskrit arydagitr ; 
magadhit ou magadhika correspondent de la méme ma- 
niére a vattdliyam et gathaa arya : 

samskrte ya ryagitth sa prakrte skandhakam, sams- 
krte yad vaitaliyam sa prakrte magadhika, sams- 
krte ya “ryd sa prakrte gatha. | 


Geyya et gatha du pali désignent probablement, dans la 
liste des aviga, non des «chants » ou des stances en métre 
queleconque, mais deux collections comprenant principale- 
ment des morceaux versifiés dans un metre détermine. 
Geyya pouvait correspondre au metre gifi ou arydgitt et 
gatha@ serait le nom prakrit et pali du métre.correspondant 
a Varya sanskrite. 


1. Ghandas, 4, 32; cf. Brhat samhita, chap. civ, vers 54. 
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Le troisieme métre, auquel Halayudha fait allusion : vaz- 
tdliya, correspond précisément a un autre aga : vedalla. 
Ce terme pali, dont on n’a fourni jusqu ici aucune explication 
satisfaisante, est sans doute une forme moyenne-indienne 
apparentée & vaitdliya et caractérisée par la sonorisation 
du ¢ intervocalique’. 

Si vedalla pali s’apparente a skr. vattaliya, le nom de cet 
anga correspond également au prakrit veydliya, qui est le 
nom d’une section du Canon jaina’. I] est vrai que les textes 
43 et 44 du Majjhima-nikaya, qui portent le titre de vedalla, 
ne contiennent aucun élément métrique’. I] est possible que 
cet élément ait disparu; de telles amputations interviennent 
fréquemment dans la transmission des plus anciens textes et 
Cullavagga XI, en offre un exemple typique : toutes les 
parties versifiées ont été éliminées et notamment les nom- 
breuses stances qui accompagnent encore dans divers sutra 
l’épisode de Gavampati‘. Toutefois, de nombreuses stances 
vattdliya sont encore éparses dans le Sutra-pitaka. Une étude 
méthodique de ces fragments serait d'une grande utilité 
pour la connaissance de la métrique et de la littérature 
bouddhiques pendant la période magadhienne : il est signi- 
ficatif en effet que magadhika soit le nom prakrit du métre 
correspondant au vattaliya sanskrit. 


1. Skr. vaitaliya, nom dun métre, de méme que caitalika «barde », pa- 
raissent dérivés de cefala, Ce dernier mot, qui désigne en skr. un étre dé- 
moniaque, signifie plutdt, en pali, une variété de magie (Cf. Stede, Pali 
Dictionary.) La forme moyenne-indienne cedalla se rattache sans doute a 
vetdla par V'intermédiaire d'un dérivé *eaitdlya analogue a& vaitdliya. La 
correspondance // = ly, labrdgement de @ devant une géminée et la sono- 
risation de ¢ intervocalique sont constants en moyen-indien. 

2. Weber, [ndische Studien, XVI, p. 261. 

3. Buddhaghosa rattache au vedallam non seulement les sutta 43, 44 du 
Majjhima, mais encore Sammaditthi, Sakkapanha, ete. (Cf. Samantapasda- 
dikd, 1, p. 28-9). Comme les commentateurs ont évidemment oublié le sens du 
mot vedalla, il ne taut peut-stre pas attacher trop d'importance aux ren- 
Seignements qu’ils fournissent concernant la composition de cet aviga, Cf. 
Stede, Pali Dictionary, s. vy. vedalla. 

4. La Légende de l’Empereur Agoka, p. 34 et suiv. 
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En somme, des neuf aviga énumérés en pali, geyya, gatha 
et vedalla devaient sans doute leur nom au metre des mor- 
ceaux qui les composaient. Uddna et itivuttaka, si on en 
juge par le contenu des recueils qui portent encore ces noms, 
devaient étre également des aviga versifiés. On sait en outre 
que les Jataka sont classés d’aprés le nombre des stances 
qui en constituent la partie fondamentale. Ainsi s’affirme la 
prédominance de |’élément métrique dans la plus ancienne 
rédaction des Keritures. Ceci ne veut pas dire que la prose 
en fait absente. Toutefois, pendant longtemps et pour un 
grand nombre de textes, celle-ci dut étre un simple 
commentaire, utile, voire méme indispensable a l’intelligence 
des stances, mais n’ayant ni la fixité ni l’autorité de ces 
dernieres. 

Aussi longtemps que l’enseignement du Maitre ne fut pas 
fixé par écrit et que sa transmission fut exclusivement orale, 
Ja Loi (Dharma) ou Parole du Buddha (Buddhavacanam) dut 
s'adapter a la récitation en prenant une forme mnémonique. 
La concision du vers, sa noblesse et surtout l’aide quwil 
apporte a la mémoire expliquent suffisamment la préférence 
accordée a la poésie dés les premiers temps du Bouddhisme. 
L’étude du nom des aga nous a montré que les metres 
arya et vaitaliya étaient dun usage courant. Le sloka était 
aussi tres fréquemment employé si l’on en juge par la place 
quwil occupe dans cette ancienne anthologie : le Dhamma- 
pada. Il est présumable enfin que certains sutra étaient 
rédigés dans une langue rythmée, intermédiaire entre la 
prose et les vers et abondante en répétitions. 

La nécessité de préciser ou d’amplifier le sens des Pa- 
roles Saintes obligea les Maitres de la Loi a compléter 
le Dharma par un commentaire oral : ce fut l’Artha, le Sens. 
Ce commentaire était d’autant plus nécessaire que des textes 
composés au Magadha et dans les régions voisines présen- 
taient nécessairement des obscurités pour les convertis des 
autres provinces. D’abord spontané et éminemment variable 
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suivant les maitres et les écoles, le commentaire tendit a 
son tour a se fixer et a devenir matiére d’enseignement, soit 
qu’on voultit ainsi retenir la doctrine d’un maitre éminent, 
ou fixer la jurisprudence en conservant les arréts d’un casuiste 
réputé, soit qu’on voultt garder le souvenir d’une tradition 
contemporaine du Buddha. L’emploi de |’écriture contribua 
naturellement a préserver et a immobiliser ces récits en 
prose : gloses, anecdotes, développements de toute sorte qui 
finirent par constituer une véritable littérature en pali, en 
sanskrit, etc... 

Mais bientét, le Commentaire, mieux adapté que le Dhar- 
ma lui-méme aux nécessités des temps nouveaux, acquit 
une autorité qui balanca celle de la Loi. Or, sur bien des 
points, l’opinion des maitres récents était différente de 
celle des premiers docteurs. Le Buddha, par exemple, avait 
manifesté sa répugnance pour une réglementation minu- 
tieuse. Mais, dans les couvents, les formes nouvelles de la 
vie monastique exigeaient un développement considérable 
de la Régle. Comment faire taire les opposants, les conser- 
vateurs qui prétendaient s’opposer au progrés en citant la 
Parole du Maitre? Il fallait donner a |’ Artha une autorité 
équivalente a celle de l’ancien Dharma, autrement dit 
incorporer dans la Loi une partie des développements 
secondaires. Ce fut, au dire des chroniqueurs, l’ceuvre du 
Premier Concile. D’apres la tradition, cette assemblée 
codifia les Ecritures, c’est-a-dire qu'elle réunit tous les 
textes devant étre considérés comme Parole du Buddha, et 
elle les ordonna en un certain nombre de Collections. En 
outre, et ce point mérite détre précisé, elle incorpora au 
Dharma une certaine proportion d’Artha. 

I] est en effet de toute évidence que, dans un sutra com- 
mengant par ces mots : « Ainsi j’ai entendu. Une fois le 
Buddha demeurait &...», le cadre méme du récit ne peut 
avoir été prononcé par le Buddha. Si cet Artha est devenu 
Parole Sainte, cest quil a été récité par Ananda et 
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approuvé par le Concile. De méme pour le Vinaya; les 
arréts ou décisions attribués au Buddha sont encadrés 
dans un récit qui relate en quelles circonstances ils ont été 
prononcés, et la valeur de cet Artha tient au fait qu’il a été 
incorporé au Dharma par le Conclave. La distinction entre 
le Dharma et |’Artha est d’ailleurs explicitement formulée 
dans plusieurs Relations du Premier Concile. 

Dans le Vinaya des Mahasamghika (cf. supra, p. 210), 
Ananda recommande aux bhiksu d’interrompre sa_ réci- 
tation, si ce qu’il dit n’est pas conforme a Ja Loi et n’est 
pas conforme au Sens. Dans le Vinaya des Mahisasaka (cf. 
supra, p. 143 et 146), Kasyapa interroge Upali, puis 
Ananda sur le Sens (artha) du Vinaya et des Sutra, sans 
doute parce que la tache du Concile consiste & incorporer 
cet artha au dharma préexistant. Dans la stance III du 
Kia-ye kie king, Mahakasyapa recommande aux Arhat de 
ne pas entrer dans le nirvdna avant d’avoir composé le Sens 
(artha)'. Dans le méme récit, Mahakasyapa distingue dans 
Vensemble des Paroles Sacrées qui vont former les Ecritures 
(king) : dune part, le Sens (artha) et d’autre part |’ Mssence 
de Ja Loi. 

Dans les Relations du Concile, les deux termes dharma 
et artha sont a peu prés dans le méme rapport que sruti 
et smrti chez les Brahmanes. Sruti désigne les textes sa- 
crés, smrtt la tradition confiée 4 la mémoire. Incorporer au 
dharma une certaine quantité d’artha, c’était, pour parler 
comme les Brahmanes, élever une portion de smrti a la 
dignité de sruté. On comprend dés lors qu’Ananda com- 
mence sa récitation par les mots : evam me srutam. Cette 
formule sacramentelle, qui précédera désormais chaque 
texte sacré’*, signifie que toutes les parties de ce texte, 

1. Pour d’autres mentions du Sens dans le Aia-ye hie king, cf. supra, 
p, 4,6: 

2. Cf. supra, p. 230. « Désormais tout Sutra, tout Vinaya, tout Abhi- 


dharma doit commencer par ces mots: C’est ainsi que j’ai entendu une 
fois... » 
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qu’elles soient sorties ou non de la bouche du Buddha, 
doivent étre tenues pour sacrées et canoniques. Ceci est 
encore un indice de l’empiétement des idées brahmaniques 
sur la plus ancienne doctrine bouddhique. 

L’opposition entre le dharma et lartha n’est pas uni- 
quement dogmatique; elle est également formelle. Aux 
premiers siécles, nous l’avons vu, la Parole du Buddha 
tendait a se cristalliser en vers ou du moins en langage 
rythmé. Le commentaire, par contre, est en principe en 
prose. Toutefois, ce contraste, si marqué qu il ait été au 
début, n’a pas tardé a s’atténuer et méme a disparaitre. 
Parfois, comme dans certaines piéces du Sutta-nipata, le 
récit ou s’encadre ancien dharma s'est modelé sur lui et a 
pris la méme forme métrique. Plus souvent, l’ancien noyau 
versifié traduit, remanié, recouvert par des apports succes- 
sifs en prose et en vers, n'est plus reconnaissable et toute 
trace en est effacée. 

L’envahissement progressif des Collections canoniques 
par lartha ot domine la prose permet d’expliquer plu- 
sieurs faits et notamment la disparition des geyya, gatha, 
vedalla en tant que sections distinctes. Du moment ot la 
prose y devenait prépondérante, le nom méme de ces anga 
cessait d’étre intelligible. Ils ont da étre disloqués de bonne 
heure et leurs débris rajeunis ont été grossir des Collections 
plus neuves et plus appréciées. La section vedalla a méme 
subi dans certains cas un avatar plus curieux encore : le 
titre, qui avait cessé d’étre compris, a été remplacé, dans 
la nomenclature non palie, par vaipulya, qui désigne les 
sutra largement développés. 

L’accroissement continu des textes et la composition de 
récits en prose ou mi-partie prose et vers sont également 
susceptibles d’expliquer l’apparition d’un genre nouveau : 
Yavadana, qui prend dans certaines sectes un développe- 
ment considérable et finit, de méme que l’wpadesa, par 
constituer un aga distinct. L’avadana est un récit épique 
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ou légendaire, tandis que l’upadega est un exposé didac- 
tique; dans l’un et l’autre genre s’accuse un des traits 
caractéristiques de l’artha. 

A mesure qu’augmentait la proportion des passages en 
prose insérés dans les textes, les différences entre ces der- 
niers s’atténuaient et la classification en aviga perdait peu 
a peu de sa valeur. En méme temps, on prenait l’habitude 
de faire entrer dans un méme cadre des éléments trés di- 
vers : sufra courts, é6pisodes narratifs, vers chantés, jd- 
taka, ete.. Le Parinibbadnasutta du Digha-nikdya est sans 
doute l’un des plus anciens modeles de ce genre nouveau 
auquel on donne le nom de sutra (pali sutta) bien qu'il 
s'agisse d’un ensemble fort complexe, trés éloigné des 
courts sutra primitifs’. De tels ensembles, comprenant 
des moreceaux qui pouvaient étre rattachés a des azga 
différents, débordaient l’ancienne classification des textes 
sacrés. Quand les sutra se furent multipliés et que l’emploi 
généralisé de la prose contribua a répandre une teinte 
uniforme sur toutes les compositions, la division en sutta, 
geyya, etc..., tomba en désuétude et fut remplacée par 
une classification fondée sur la longueur des textes. Au 
lieu d’ariga, on eut alors des nikaya ou dgama et le 
mot sutra, cessant de désigner un aga déterminé, en vint 
a signifier la Corbeille du Dharma tout entiére : Sutra- 
pitaka. 

Toutefois, certains Canons conserverent longtemps le 
souvenir de l’ancienne classification. C’est ainsi que les 
Relations du Premier Concile contenues dans le Vinaya des 
Dharmaguptaka et dans le P'i-nt mou louen, lorsqu’elles 
énumérent les textes du Ksudraka-agama, mentionnent 
une série de sections qui correspondent aux aga primitifs. 
De méme, c’est dans le Khuddaka-nikaya pali que se re- 
trouvent les recueils correspondant aux aga: Jataka, 


1. Cf. supra, p. 341, 
23 
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Itivuttaka, Udana, Apadana. Ces faits confirment nos vues 
concernant l’évolution des Canons bouddhiques. Le dharma 
ne comprenait guére au début que des textes courts, ré- 
partis en diverses sections ou aga, suivant leur forme ou 
leur contenu. Plus tard, par juxtaposition des morceaux 
primitifs et incorporation de développements en prose, 
forme et contenu tendent a s’unifier tandis que certains 
textes s’allongent. On détache alors la Collection Longue et 
la Collection Moyenne de la masse primitive, qui prend 
désormais le nom de Collection Courte et comprend ce qui 
reste des anciens aviga. Il n’est donc pas inattendu de re- 
trouver les débris de ceux-ci dans les Ksudraka-dgama ou 
Khudakka-nikaya. 

Plus tard, le développement de |’enseignement scolas- 
tique et |’emploi généralisé de I’écriture favoriserent gran- 
dement la multiplication des textes et leur allongement, 
surtout pendant la période cachemirienne'. Il en résulta 
que la Collection Courte cessa doublement de mériter son 
titre : certains morceaux qui en faisaient partie, comme les 
derniers jdtaka, étaient plus longs que certains sutra de la 
Collection Longue; d’autre part, bien qu’allégée par le re- 
trait des Mélanges (Samyukta) et de la Collection Numé- 
rique (Ekottara), la Collection Courte était devenue plus 
volumineuse que les Collections Longue ou Moyenne. Mal- 
gré cette contradiction choquante entre le titre et la lon- 
gueur de la Collection dite Courte, de nombreuses sectes 
conservérent toujours l’ancien nom. Mais des novateurs 
cherchérent une appellation plus conforme a la réalité : la 
Collection Courte fut promue du rang d’dgama ou nikaya 


a celui de « Corbeille » et devint le Samyukta-pitaka (Tsa- 


tsang). 


Dans les traductions chinoises de textes bouddhiques, 
Vancien titre : Ksudraka-agama et le nouveau : Samyukta- 


1. La Légende del Empereur Agoka, p. 15. 


we eee 
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pitaka sont généralement rendus tous deux par T'sa-tsang 
et cette expression est calquée sur Samyukta-pitaka « Cor- 
beille Mélangée ». La raison s’en laisse aisément deviner. 
La partie du Canon ainsi désignée dut étre connue d’abord 
en Chine par son nom récent : Samyukta-pitaka, pour le- 
quel on forgea l’équivalent Tsa-tsang. Puis, quand les tra- 
ducteurs chinois connurent l’ancien nom : Ksudraka-agama, 
ils constaterent sans peine que, malgré la différence des 
titres, les contenus étaient équivalents et ils conservérent 
le plus souvent pour nommer la Collection Courte |’expres- 
sion Tsa-tsang qui leur était familiére. 

La transformation de la Collection Courte en une Cor- 
beille distincte marque un moment important dans l’his- 
toire du Canon. Elle eut pour résultat de réduire de cing 
a quatre le nombre des dgama et de porter de trois a quatre 
le nombre des pitaka. Cette double conséquence est plus 
importante qu’il ne parait tout d’abord. C’est, en effet, un 
trait caractéristique des constructions de l’esprit indien 
que l’architecture en est souvent déterminée par des consi- 
dérations numériques. La croyance a la.yaleur mystique 
du nombre joue un grand role dans les spéculations boud- 
dhiques. J’ai indiqué ailleurs la place .qu’occupe dans 
histoire de la pensée indienne la numération vigésimale *. 
Dans l’Inde préaryenne, comme chez de nombreux peuples 
peu avancés en civilisation, les noms de nombre fondamen- 
taux désignaient tout ou partie du corps humain : cing 
est la main, vingt est homme tout entier qui posséde 
vingt doigts. Plus tard, les progrés de l’arithmétique 
obligent a créer une unité supérieure a vingt: on emploie 
alors quatre-vingts et le facteur quatre tend a devenir pré- 
pondérant *. 

Les Bouddhistes durent croire de bonne heure a leffica- 


1. Cf. La numération vigésimale dans UVInde, dans Rocanik Orjentalis- 
tycany, t. 1V, p. 230 et suiy. 
2. Cf. La numération vigésimale dans U'Inde, ibid. 
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cité singuliére du nombre quatre, si l’on en juge par la 
fréquence, |’ancienneté et la noblesse des tétrades: quatre 
vérités saintes, quatre rddhipada, quatre smrtyupasthana, 
quatre rois des deva, quatre Cakravartin, quatre Bud- 
dha, etc... Le passage de cing a quatre dgama et de trois a 
quatre pitaka ne pouvait laisser indifférente l’4me inquiéte 
des croyants. La conviction de ceux qui avaient foi dans la 
sainteté des tétrades dut emprunter a cette circonstance 
une nouvelle force. Il importe donc d’examiner si la division 
en quatre parties tendit a se généraliser dans toutes les 
Ecoles et dans toutes les branches du Canon‘. 

Dans le Canon pali, la série des cing nikdya sest 
maintenue pendant longtemps et l’on peut dire qu’elle est 
restée en usage jusqu’a nos jours. Toutefois, dans certains 
textes tardifs, comme le commentaire du Brahmajdla- 
sutta, le Khuddaka-nikaya change de nom et devient le 
Khuddaka-gantha. I] cesse alors d’étre considéré comme 
le cinquieme nikaya et peut étre classé avec | Abhidhamma. 
Il y a donc eu, dans certains milieux de l’Ecole des Thera, 
une tentative pour réduire de cing a quatre le nombre 
des nikaya. Ici encore, la Collection Courte, bien que 
non érigée en Corbeille distincte, a été détachée du Sutta- 
pitaka. 

Un changement analogue s’observe chez les Mulasarvas- 
tivadin. Le Vinaya de cette secte, au chapitre du Concile, 
énumere quatre agama et non cing*. Dans une autre partie 
du méme Vinaya, l’original sanskrit mentionne seulement 
quatre agama’. 

La tendance 4 réduire a quatre le nombre des Collections 


1. Il est possible de rattacher au méme mouvement d’idées les variations 
que nous avons déja constatées dans le nombre des Sthavira. Les Maha- 
samghika, si conservateurs, ont encore trois Sthacira, tandis que, chez les 
Sarvastivadin, le nombre est porté a 4 et & 2X 4= 8 chez les Sthavira. 

2. Les seize Arhat, p. 36-37. 

3. Divyavaddana, p. 383, 1. 10 et suiv. 
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du Sutra-pitaka, si elle ne se développe pas partout avec 
la méme ampleur, est du moins attestée dans des Ecoles 
aussi différentes que celles des Thera et des Mulasarvas- 
tivadin. I] reste & examiner si cette tendance a affecté les 
autres pitaka. 

La composition du Canon des Haimavata est connue par 
la Relation du Premier Concile conservée dans le P’i-ni 
mou louen'. Le tableau suivant indique la classification 
des textes sacrés dans cette Ecole : 


I. Vinaya-pitaka 1) Pratimoksa des bhiksu 

2) Pratimoksa des bhiksuni 

3) Kathina, ete. 

4) Matrka 

) Ekottara 

II. Sutra-pitaka 1) Dirgha-agama 
) Madhyama° 


Or 


Ekottara® 
Samyuktae 
Ksudraka® 


) 
) 
) 
II. Abhidharma-pitaka 1) Saprasnaka-vibhanga 
2) Aprasnaka-vibhanga 
) Samgraha 
) Correspondances 
) 


5) Lieux, 


Ainsi, dans chacune des trois Corbeilles, les divisions 
sont au nombre de cing. Ce plan est probablement ancien. 
On a déja vu que la série des cing nikaya du Sutra-pitaka 
est attestée & Barhut et a Sanchi. La quintuple division 
du Vinaya-pitaka est conforme a l’usage de deux Kcoles 
qui sont parmi les plus anciennes : celle des Thera et celle 
des Mahisasaka. 


1. Cf. supra, p. 177 et suiy. 
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Le rameau Dharmaguptaka qui parait s’étre détaché assez 
tard de la branche Haimavata présente, dans l’agencement 
des textes sacrés, une innovation qui ressort du tableau 
suivant : 


I. Vinaya-pitaka 1) Pratimoksa des bhiksu 

2) Pratimoksa des bhiksuni 
3) Khandhaka 
4) Ekottara 
II. Sutra-pitaka 1) Dirgha-agama 
2) Madhyama 
3) PRottara 
4) Samyukta 

5) Ksudraka 

IH. Abhidharma-pitaka 1) Avec difficultés 
2) Sans difficultés 
3) Samgraha 
4) Samyukta 


e 


5) Lieux. 


Si l’on ne considere que les deux derniéres Corbeilles, le 
Canon des Dharmaguptaka est exactement composé comme 
celui des Haimavata : méme division en cing sections qui se 
correspondent d’un Canon a l’autre et sont énumérées dans 
le méme ordre. Seul differe le Vinaya-pitaka. La Matrka des 
Haimavata, c’est-a-dire le texte méme dont nous possédons 
une traduction chinoise sous le titre de P’t-ni mou louen, a été 
supprimée par les Dharmaguptaka et le nombre des divisions 
du Vinaya a été ainsi réduit a quatre. Cette innovation est 
mise en lumiére par le nom donné a la traduction chinoise 
du Vinaya des Dharmaguptaka : Sseu fen liu signifie «la 
Regle en quatre parties ». 

Le schéma ci-dessus du Canon des Dharmaguptaka est 
emprunté au Vinaya de cette secte’. Il est possible de 


1. Cf. supra, p. 187 et suiy, 
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montrer que ce Canon a subi certaines modifications, posté- 
rieurement a la rédaction de la « Réegle en quatre parties». 
Nous possédons, en effet, dans la préface d’un des agama 
traduits en chinois, |’inventaire d’un Canon qui ne peut étre 
que celui des Dharmaguptaka et qui présente néanmoins 
des différences importantes avec celui quiest décrit dans le 
Sseu fen liu. 

Le Tch’ang a-han' est la traduction chinoise d’un Dirgha- 
agama dont la provenance exacte n’a pas encore été déter- 
minée. La préface donne la composition du Canon auquel 
appartient cet dgama : 


Vinaya-pitaka en quatre parties et dix récitations. 
Abhidharma-pitaka — en quatre parties et cing récitations. 
Sutra-pitaka comprenant quatre agama. 


La série des pifaka commence par le Vinaya et cette 
Corbeille est en quatre parties. Ces deux traits caractérisent 
le Canon des Dharmaguptaka. Le Tch’ang a-han pourrait 
donc étre la traduction chinoise d’un des agama de la secte 
Dharmaguptaka. Nous avons déja signalé l’importance de 
cette secte en Chine; il n’y aurait pas lieu d’étre surpris si 
Vunique Dirgha-agama traduit en chinois avait été emprunté 
au Canon des Dharmaguptaka. 

La traduction chinoise du Tch’ang a-han est due a la 
collaboration de Buddhayasas et de Tchou Fo-nien pendant 
les années 412 et 418. Dans le méme temps’, ces deux 
hommes firent paraitre le Ssew /en liu ou Vinaya des 
Dharmaguptaka. Publiés par les mémes personnes, Vinaya 
et dgama appartiennent probablement au Canon de la méme 
Ecole et cette probabilité apparait voisine de la certitude 
quand on sait comment travaillaient Buddhayasas et Tchou 
Fo-nien. 

1. Tripit., éd. Tok. XIU, 9. 


2. En 410, d’aprés certaines sources; entre 408 et 413, suivant d'autres. 
(Cf. P. C. Bagchi, p. 203-204.) La seconde tradition est la plus yraisemblable. 
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Buddhayagas, sramana du Ki-pin, expliquait fj le texte 
que Fo-nien, originaire de Leang-tcheou, rédigeait en chi- 
nois. Finalement, la traduction était revisée et corrigée par 
un lettré chinois'. Une ceuvre comme le Tch’ang a-han 
était due a la collaboration de trois personnes. 

Le chinois étant tres différent des langues indo-aryennes, 
on avait recours a des religieux indiens qualifiés pour inter- 
préter les textes originaux, et, au besoin, pour les paraphraser. 
Si Buddhayaégas fut jugé digne d’expliquer le Ssew fen liu 
et le Tch’ang a-han, ces deux textes devaient, par 
conséquent, faire partie d’un Canon unique, celui de Ja secte 
a laquelle appartenait ce religieux. 

Ce fait admis, il en découle des conséquences qui ne se 
contredisent qu’en apparence. Le récit du Premier Concile 
dans le Vinaya des Dharmaguptaka suppose un Canon 
différent de celui qui est décrit dans la Préface du Tch’ang 
a-han. Ce sont deux Canons d’une méme secte considérée 
'a deux moments successifs de son histoire. On a déja vu 
que, dans plusieurs Ecoles, le nombre des dgama ou 
nikaya était passé de cing a quatre et celui des pitaka de 
trois & quatre. Des transformations analogues s’observent 
dans le Canon des Dharmaguptaka. Les sections, qui étaient 
primitivement au nombre de cing dans chacune des trois 
Corbeilles du Canon des Haimavata, se sont peu a peu 
réduites a quatre dans la branche Dharmaguptaka : tout 
d’abord, c’est le Vinaya qui, en perdant sa madirka, devient 
un traité en quatre parties; plus tard, le méme plan se 
généralise dans les trois Corbeilles et l’on trouve également 
un Abhidharma-pitaka en quatre parties et un Sutra-pitaka 
comprenant quatre agama. Cette unification était réalisée 
antéricurement a la rédaction de la Préface du Tch’ang 
a-han, c’est-a-dire avant 413. 

I] reste une difficulté assez sérieuse. On congoit qu’aprés 


1. Préface du Tch’ang a-han, 
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une refonte de l’Abhidharma, les matiéres de ce pifaka aient 
pu étre distribuées dans un cadre plus restreint; mais 
comment expliquer qu’un des cinq dgama anciens ait 
disparu? Sur ce point, la Préface du Tch’ang a-han est 
catégorique; elle énumére seulement quatre dgama 
_ Ekottara, Madhyama, Samyukta et Dirgha. Force est bien 
dadmettre que le Ksudraka a disparu. I] n’est peut-étre pas 
impossible de le retrouver. 

La Relation sur la durée de la loi énoncée par le grand 
Arhat Nandimitra est, nous l’avons vu, un texte sacré du 
Grand Véhicule qui se rattache a la tradition de l’Ecole 
Dharmaguptaka. Les Ecritures y sont classées comme suit. 
Tout d’abord, un Bodhisattva-pitaka formé lui-méme d’un 
recueil de sutra, d’un Vinaya et d’un Abhidharma apparte- 
nant tous au Grand Véhicule. Puis, trois autres Corbeilles 
appelées Sravaka-pitaka, parce qu’elles correspondent aux 
trois pitaka du Petit Véhicule, 4 savoir : 1°) Sutra-pitaka 
comprenant cinq dgama : Dirgha, Madhyama, Ekottara, 
Samyukta, Ksudraka; 2°) Vinaya-pitaka en quatre parties : 
Bhiksu-pratimoksa, Bhiksuni-pratimoksa, Sutravibhanga, 
Ekottara ; 3°) Abhidharma-pitaka avec les divisions tradi- 
tionnelles dans l’Ecole Dharmaguptaka (Samgraha, Six 
Questions, Correspondances, etc...) auxquelles s’ajoutent 
un « Eloge en guirlande des Naissances antérieures » (Jata- 
kamala) et VEloge en guirlande des Pratyekabuddha 
(Pratyekabuddhamala' ?). 

On observe avant tout une innovation capitale : un 
nouveau pitaka, celui des Bodhisattva, s'ajoute aux trois 
anciennes Corbeilles. I serait sans doute abusif de ne voir 
ici qu'une manifestation de la tendance a grouper les textes 
par quatre. Formé lui-méme d’un recueil de Sutra, d’un 
Vinaya et d’un Abhidharma, le Bodhisattva-pitaka balance 
& lui seul les trois Sravaka-pitaka. Son importance se 


1, Les seize Arhat, p. 20. 
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justifie par VYampleur du mouvement mahayaniste : il 
représente la nouvelle Loi qui complete l’ancienne sans 
l’abolir. 

Un autre trait remarquable du Canon décrit dans la 
Relation de Nandimitra est que la Collection des Jataka, 
qui, dans la plupart des Canons, est une piéce essentielle du 
Ksudraka-agama, en est ici détachée et fait partie de 
) Abhidharma-pitaka. Le cinquieme agama est donc, pour 
ainsi parler, en décomposition. Ses éléments se dispersent 
et quelques-uns des plus importants sont attirés par |’ Abhi- 
dharma qui est, ne l’oublions pas, le prolongement du 
Sutra-pitaka. Ce proces devait logiquement aboutir a la 
fusion del’ Abhidharma et du Ksudraka-agama. Pour l’auteur 
de la Préface du Tch’ang a-han, la transformation est 
achevée: il n’existe plus que quatre agama; le Ksudraka est 
complétement résorbé. De méme, dans le Commentaire du 
Brahmayjalasutta en pali, le Khuddaka-nikaya est rattaché 
al Abhidharma sous le nom de Khuddaka-gantha. 

Bien quil appartienne certainement & une secte maha- 
yaniste, le Canon décrit dans la Relation de Nandimitra 
se classe done, a certains égards, dans une position intermé- 
diaire entre les Canons décrits dans le Sseu fen liu et dans 
la Préface du Tch’ang a-han qui sont deux Collections du 
Petit Véhicule. La raison s’en laisse aisément deviner. Pour 
les adeptes du Grand Véhicule, la partie essentielle du 
Canon est le Bodhisattva-pitaka; c'est elle qui se développe 
et s’enrichit sans cesse. Les Sravaka-pitaka sont au contraire 
négligés; ils ont ainsi plus de chances de conserver certains 
traits relativement archaiques. 

Knsomme, la tendance a former des tétrades se manifeste 
inégalement dans les rédactions successives du Canon Dhar- 
maguptaka. Le mouvement s’amorce dans le Sseu fen liu 
par la suppression de l’ancienne Matrka, ce quia pour effet 
de réduire a quatre le nombre des divisions du Vinaya. Mais 
le cinquieme agama tarde davantage a disparaitre : dans la 
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Relation de Nandimitra, il semble déja condamné; la 
Préface du Tch’ang a-han Vomet complétement et divise 
également en quatre la Corbeille de |’Abhidharma. Le 
tableau suivant fait ressortir les phases principales de cette 


transformation : 


Canon des Haimavata: : 


Canon des: Dharmaguptaka: 
(d’apres: le Sseu fen liu). 


Fraction mahayaniste del’E- 
cole Dharmaguptaka (Re- 
lation de Nandimitra). 


Fraction hinayaniste de |’K- 
cole Dharmaguptaka (Pre- 
Jace du Tch’ang a-han), 


Sutra-pitaka en cing divi- 
sions. 

Vinaya-pitaka en cinq divi- 
sions. 

Abhidharma-pitaka en cing 
divisions. 

Vinaya-pitaka en quatre di- 
visions. 

Sutra-pitaka en cinq divi- 
sions. 

Abhidharma-pitaka en cing 
divisions. 


Bodhisattva-pitaka 
Sravaka-pitaka : 

Sutra en cing divisions. 
Vinaya en quatre divisions. 
Abhidharma (? divisions). 


Sutra-pitaka en quatre divi- 
sions, 

Vinaya-pitaka en quatre di- 
visions. 

Abhidharma-pitaka en qua- 
tre divisions. 


Quand on connaitra mieux |’Abhidharma, on apercevra. 
sans doute que la division en quatre sections marque un 
moment important dans l’histoire de cette Corbeille. « Dhar- 


ot, ae ee 
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makirti, écrit M. Stcherbatsky, fut l’auteur de sept traités 
logiques... Ce chiffre de sept traités philosophiques, dont 
Yun fondamental et six supplémentaires, semble indiquer 
que Dharmakirti prétendait 4 supplanter par ses ceuvres 
les traités philosophiques (abhidharma) du Bouddhisme 
primitif, car les écoles du Hinayana possédaient aussi, 
chacune, sept traités philosophiques, dont l’un principal, 
exposant le corps de la doctrine, et six dénommés (six 
pieds », supplémentaires' ». Le nom de pdda « pied » 
appliqué aux traités philosophiques ne rappelle-t-il pas le 
temps ot ces traités étaient au nombre de quatre? On sait 
que pada désigne souvent un quartier, la quatrieme partie 
du tout’. La division de |’Abhidharma en quatre parties, qui 
nous était déja connue par la Préface du Tch’ang a-han, a 
donc pu étre, a certaine époque, un trait commun a divers 
Canons. 

On aurait tort, d’ailleurs, de se représenter la croyance a 
la valeur mystique du nombre quatre comme un phénomeéne 
eénéral, ayant déterminé une sorte d’engouement dans toutes 
les sectes bouddhiques. En raison de son ancienneté, la 
quintuple division dut garder des partisans dans les milieux 
conservateurs et l’attachement au passé parait méme avoir 
provoqué une réaction assez vive contre les tendances 
nouvelles. Qu’on note, par exemple, dans le Vinaya des 
Mahasamghika, divisé en cing parties, le retour fréquent du 
nombre cinq’. Cette insistance n’est-elle pas l’indice d’un 
parti pris? L’Mcole Mahasamghika parait avoir conservé 
longtemps une préférence pour la classification par cinq, 
car Hiuan-tsang rapporte que les Ecritures de cette secte 
comprennent cinq pifaka : Sutra-pitaka, Vinaya-pitaka, 


1. La Théorie de la.Connaissance et la Logique ches les Bouddhistes tar- 
difs, trad. frangaise, Annales du Musée Guimet, t. XXXVI, p. 3. 

® Dans le méme ordre d’idées, rappelons que la Grammaire de Hema- 
candra est divisée en quatre pada. 

3. Cf. supra, p. 215 et suiv. 
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Abhidharma-pitaka, Samyukta-pitaka, Dharani-pitaka '. 
I] faut sans doute se garder d’attribuer trop d’importance 
aux spéculations sur la valeur mystique des nombres. 
D’autres facteurs ont pu déterminer le nombre des pitaka. 
I] n’en reste pas moins que, du moment ot l’on admettait 
plus de trois Corbeilles, des termes comme Samyukta-pitaka 
ou Bodhisattva-pitaka étaient assez vagues pour qu’on ptt 
y inclure des textes de toute catégorie. Les considérations 
numériques ont donc pu avoir une influence décisive sur le 
choix entre une série de quatre ou de cing Corbeilles. 

Des innovations comme la création d’un Bodhisattva- 
pitaka pouvaient méme se concilier avec la triple division 
du Canon. Ainsi le Ta pei king’, bien qu’évidemment ma- 
hayaniste, ne connait que trois Corbeilles : Sravaka-pitaka, 
qui correspond apparemment aux anciennes Corbeilles 
Pratyekabuddha-pitaka et Bodhisattva-pitaka, dont nous 
ignorons le contenu. A ce cadre restreint et numériquement 
archaique s’oppose la division en huit Corbeilles qui carac- 
térise le Canon dont faisait partie le P'ow sa tchou tat king’. 
Résolument novateurs, les compilateurs de ce Canon parais- 
sent avoir renchéri sur la quadruple division qui était en 
usage dans certaines sectes : ils ont créé deux tétrades de 
Corbeilles. 


‘Si rapide, si incomplet qu’il soit, cet exposé des Canons 
mahayanistes laisse du moins apercevoir |’insuflisance des 
théories qui ont prévalu jusqu’ici dans la science européenne. 
On s’est longtemps représenté le Grand Véhicule comme 
une Ecole unique qui se serait d’abord développée dans les 
régions du Nord-Ouest de |’Inde, d’ou elle se serait répandue 
en Asie Centrale et en Ixtréme-Orient. Ce serait une 


1. Cf. supra, p. 284. 
2. Cf. supra, p. 124. 
3. Cf. supra, p. 125. 
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subdivision du « Bouddhisme du Nord». Mais le prétendu 
« Bouddhisme du Nord» n’est qu’une expression géogra- 
phique. Il apparait déjaaux esprits avertis, comme une gerbe 
de sectes tres diverses orientées vers le Nord, |’Est ou 
Ouest, et voici qu’en y regardant mieux chaque secte se 
résout 4 son tour en deux parties distinctes : l'une mahaya- 
niste, l’autre hinayaniste. Sans doute, on ne saurait nier 
l’existence d’aspirations, de grands dogmes communs a 
toutes les fractions mahayanistes; mais ces tendances 
convergentes ne doivent pas faire méconnaitre l’éloignement 
des groupes originels. L’analyse des Canons nous l’a révélé: 
il n’y a pas eu seulement un Graud Véhicule issu de I’Ecole 
Sarvastivadin; on peut aussi parler, jusqu’a un certain 
point, dun mahavanisme dharmaguptaka, d'un mahaya- 
nisme mahdsamghika, ete... Cette constatation, outre son 
évident intérét historique, a ]'avantage de permettre, sur 
bien des points, une interprétation nouvelle et plus exacte 
des documents et des faits. 

Rendant compte en 1920 de l’ouvrage de N. J. Krom et 
T.van Erp sur Barabudur, M. Finot écrivait dans le Bulletin 
de l'Ecole francaise d’Extréme-Orient': «L’opinion cou- 
rante veut que ce bouddhisme (celui de Barabudur) soit 
celui des Mula-Sarvastivadins et elle s’appuie sur le témoi- 
gnage de Yi-tsing, qui prétend que dans les iles du Sud le 
Mula-sarvastivada-nikaya est adopté a peu pres partout 
(Record, p. 10). Or tous les faits connus contredisent cette 
assertion : ce n’est pas le Hinayana des Mala-saryastivadins 
ou d'une autre école qui dominait dans ces pays : c’était le 
Mahayana, Le méme Yi-tsing, parlant du Champa, déclare, 
dans les termes les plus précis, que les bouddhistes de ce 
pays appartiennent en majorité au Sammiti-nikaya, un petit 
nombre au Sarvastivada ((bid., p. 12). Ces deux écoles font 
partie du Hinayana : or sil est un fait bien établi, c'est que 


1. B.E.F.E.-O., tome XX, p. 146-147. 
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le bouddhisme du Champa était celui du Mahayana : tous 
les témoignages épigraphiques concordent a cet égard. » 

La contradiction entre les témoignages de Yi-tsing et 
lépigraphie n’est gqu’apparente. Elle semble inexplicable 
aussi longtemps qu’on fait du Mahayana une dix-neuvieme 
secte, étrangere au dix-huit sectes hinayanistes. Mais toute 
difficulté disparait du moment ot l'on admet |’existence 
d’un mahayanisme sarvdstivddin et d’un mahayanisme 
sammitiya, cest-a-dire de fractions dont le Canon était 
formé d'une ou plusieurs Corbeilles conformes a la doc- 
trine du Grand Véhicule et de plusieurs Sravaka-pitaka 
appartenant en propre aux Mulasarvastivadin ou aux Sam- 
mitiya’. 

D’autres témoignages des pélerins chinois, qui semblaient 
incompréhensibles, sont désormais susceptibles dune inter- 
prétation correcte. Hiuan-tsang, au chapitre xt de ses 
Mémoires, rapporte des informations quil a recueillies sur 
Ceylan. Désireux den utiliser un fragment, M. Sylvain 
Lévi et Ed. Chavannes se sont heurtés 4 ce qwils appellent 
« des difficultés véritablement désespérées* ». Hiuan-tsang 
commence par rappeler que le Bouddhisme fut introduit a 
Ceylan par Mahendra. « Des lors, on y pratiqua une foi sin- 
cére; il s’y trouvait des centaines (édition de Corée; une 
centaine, d’aprés les autres éditions) de couvents, et vingt 
milliers de moines. Tous se conformaient aux régles de l’école 
Chang-tso (Sthavira) du Grand Véhicule. Deux cents ans 
apres la venue de la religion bouddhique, chacun s’arrogeant 
le droit de fonder une secte spéciale, il se constitua deux 
écoles : la premiére se nomme |’Kcole qui demeure dans le 


1.. Les différences constatées entre la traduction plastique de certaines 1é- 
gendes sculptées 4 Barabudur et la version scripturaire des mémes acaddna 
dans le Vinaya des Milasarvastivadin ne saurait faire obstacle 4 cette in- 
terprétation. Les variantes peuvent étre dues a l’imagination de |’artiste. 
D’autre part, le folklore d'une secte est une matiére instable et un méme 
Canon pouvait contenir deux versions distinctes d'une méme histoire. 

2. Les seize Arhat, p. 47. 
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Mo-ho-p’i-ho-lo (Mahavihara-vasin); elle rejette le Grand 
Véhicule et pratique la petite doctrine; la seconde s’appelle 
’Ecole qui demeure dans le A-pa-ya-k’i-li (Abhayagiri- 
vasin); dans son étude elle réunit les deux Véhicules et 
développe grandement les trois Corbeilles. » Sylvain Lévi 
et Chavannes font suivre ce passage du commentaire sui- 
vant : «Tout le monde sait que l’école des Sthavira n’a rien 
de commun avec le Grand Véhicule; l’expression qu’on 
rencontre dans les Mémoires : «l’école Chang-tso du Grand 
Véhicule» est donc inexplicable et inintelligible. » Il n’y a 
rien d’inintelligible : Hiuan-tsang admettait, a tort ou a 
raison, que le Bouddhisme avait d’abord été représenté a 
Ceylan par une fraction mahayaniste de la secte Sthavira’. 
Au surplus, cette interprétation est nettement confirmée 
par le contexte : auteur spécifie, en effet, que la secte est 
actuellement divisée en deux groupes, |’ cole du Mahavihara, 
qui rejette le grand Véhicule, et celle de l’Abhayagiri, qui 
réunit les deux Véhicules*. 

Enfin, Paramartha énumére dans son commentaire sur le 
Samayabheda* un certain nombre de sutra du Grand Véhi- 
cule qui appartiennent en méme temps 4 la secte Mahasam- 


1. L’existence d’une fraction mahayaniste de la secte Sthavira est encore 
susceptible d’expliquer un fait troublant de lhistoire des Canons boud- 
dhiques en Chine. On sait (cf. Pelliot, dans J. Asiatiqgue, 1923, I, 162, et 
Pr. Ch. Bagchi, Le Canon bouddhique en Chine, p. 407) que deux ouvrages, 
aujourd’hui perdus, furent traduits en chinois, entre 483 et 486, par un reli- 
gieux des Pays Occidentaux dont le surnom: Mahayana ne pouvait s'appli- 
quer qu’a un adepte du Grand Véhicule. L’un de ces ouvrages avait pour 
titre T’a-pi-li liu, c’est-a-dire Vinaya des Sthavira. ll s’agissait peut-étre 
du Vinaya compris dans le Canon des Sthavira mahayanistes. 

2. Les variantes que présentent le Che kia fang tche et la Vie de Hiuan- 
tsang ne prouvent rien contre le témoignage de ce dernier: ces deux textes 
dérivent ici des Mémoires et ils ne sauraient permettre d’établir que le 
voyageur chinois n’a pas voulu dire ce quil a dit si nettement. D’ailleurs, 
les Mémotres de Hiuan-tsang signalent dans divers royaumes indiens des 
«religieux de l'école Sthavira qui se rattache au Grand Véhicule » (trad. 
St. Julien, I, p. 92, 140, 154, 165. Cf. Watters, On Yuan Chwang, HU, p. 188, 
198, 234, 241, 258). 


3. Citation Bukkyodaijii, p. 2619, cf. Rahder, Dasabhimikasatra, p. Xxviu. 
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ghika: Avatamsaka, Nirvana, Srimaladevisimhanada, ete. 
Allons-nous prétendre que Paramartha se trompe a son 
tour, que Ecole Mahasamghika est une secte du Petit Véhi- 
cule et que les textes mahayanistes lui sont, par conséquent, 
étrangers ? Mieux vaut évidemment renoncer & une théorie 


qui nous met sans cesse en conflit avec les meilleures 
autorités. 


CONCLUSION 


Dans son commentaire sur l)Avalambana-sutra', Je 
patriarche chinois Tsong mi distingue cing Véhicules: celui 
des hommes, des dieux, des Auditeurs, des Pratyekabuddha 
et des Bodhisattva. Chacun de ces Véhicules conduit ceux 
qui lutilisent a des buts plus ou moins lointains. Le 
« Véhicule des hommes» fait dépasser les trois mauvais 
séjours : enfers, séjour des preta, condition animale, et fait 
parvenir a la condition humaine. Le « Véhicule des dieux » 
fait atteindre au monde supraterrestre. Le « Véhicule des 
Auditeurs » et celui des Pratyekabuddha font dépasser les 
trois mondes et atteindre a la condition d’Arhat ou de 
Pratyekabuddha, c’est-a-dire au nirvana avec ou sans 
résidus*. Enfin, le « Véhicule des Bodhisattva» conduit 
a VAnuttara-bodhi, qui est l’autre rive du Grand Partnir- 
vana’. ; 

1. Nanjio, n° 1601; Tripit. éd. Tok., XXX, 4, p. 2a, col. 11. 


2. Il semble que le Pratyekabuddha ait été congcu sur le modéle de l’'Arhat 
du Petit Véhicule. 

3, Rien ne permet de dire exactement a quelle époque le mot nirceana 
entre dans l’usage religieux. Nous croyons que, sil était employé pendant 
la premiére période, il était alors synonyme de brahmaloka. Pour lidentité 
brahma = nircdna, cf. Senart, Album Kern, p. 104. M. Stcherbatsky (The 
conception of Buddhist Nircdna, p. 4, note 1) affirme que cette tendance ne 
vaut que pour le nirvana mahayaniste. Nous croyons plutét que le Maha- 
yana reproduit sur ce point la thése du Bouddhisme primitif. M. Stcher- 
batsky lui-méme semble tout pres de l’admettre en d'autres parties du 
méme ouvrage lorsqu’il écrit (p. 51) : « Mahayanistic tendancy seems to 
have manifested itself very early in the Buddhist schools. » 
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Le « Véhicule des Bodhisattva» est ce qu’on nomme 
habituellement Mahayana ou « Grand Véhicule ». Le 
« Véhicule des Auditeurs» et celui des Pratyekabuddha 
correspondent au Hinayana ou «Petit Véhicule ». Les 
deux autres n’ont pas de noms dans notre terminologie 
courante, parce que la science européenne les a facheuse- 
ment négligés. 

On admet a bon droit que le Hinayana est antérieur au 
Mahayana, mais la plupart des auteurs confondent Petit 
Véhicule et Bouddhisme primitif. I] convient au contraire 
de séparer nettement ces deux notions. Le Canon des Thera, 
qui est le mieux connu des Canons hinayanistes, est tres 
loin des origines. Aucune collection de textes sacrés n’a été 
conservée sans altération et c’est pourquoi le Bouddhisme 
primitif est encore si mal connu. 

Il est probable que, pendant la période la plus ancienne, 
celle qui s’étend au moins jusqu’a la fin du regne d’ Asoka, 
svarga et brahmaloka sont des termes synonymes. Parvenir 
au séjour céleste, au monde de Brahma, tel était le but du 
fidele. Il y parvenait d’abord en observant les défenses, puis 
en pratiquant les actes excellents et la méditation correcte, 
c’est-a-dire grace aux deux Véhicules des hommes et des 
dieux. Plus tard seulement, on a imaginé des buts toujours 
plus reculés : Nirvana, avee ou sans résidus, Anuttara- 
bodhi, quwon atteignait en empruntant des Véhicules plus 
puissants. Je propose d’appeler Bouddhisme primaire ou 
primitif celui des deux premiers Véhicules de Tsong mi; 
Bouddhisme secondaire celui des deux Véhicules suivants 
habituellement confondus sous le nom de Hinayana; enfin 
Bouddhisme tertiaire celui des Bodhisattva, c’est-a-dire le 
Mahayana. 

On objectera peut-étre que, des la premiere période, le 
svarga n’a pas dd étre concu de la méme maniere par tous 
les fidéles : certains imaginaient sans doute un séjour 
analogue a la résidence d'un grand roi, tandis que des esprits 
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plus élevés se représentaient un état de paix et de contente- 
ment ineffable. Ces différences ne sont point particuliéres 
au Bouddhisme primitif. On en observe du méme genre 
dans le Bouddhisme de toutes les époques et en général dans 
toute religion un peu épurée. 

D’ailleurs la plus ancienne mythologie bouddhique connait 
des étres intermédiaires entre Brahma, le souverain des 
dieux, et la multitude des hommes. Ce sont notamment les 
yaksa, qui habitent les lieux élevés et l’atmosphere, et 
parmi lesquels on fait parfois figurer Indra lui-méme'. Le 
Véhicule qui permet de dépasser la condition humaine ne 
conduit donc pas nécessairement tous les fideles au méme 
point. L’union avec Brahma est le but auquel tendent les 
natures d’élite. De cet idéal, l’expérience mystique et la 
spéculation métaphysique ont fini par dégager le dogme du 
nirodna absolu. 

“n opposition avec la doctrine archaique des Mahasam- 
ghika et des Vatsiputriya, qui préchent la survie dans le 
nirvdna, un nouveau systeme se propage qui proclame 
Vimpermanence de l’ame et la conduit, non plus a |’apaise- 
ment dans lAbsolu, mais a l’extinction dans le Néant. C’est 
la doctrine qui prévaut dans la ‘majorité des Canons 
hinayanistes. 

Le Bouddhisme primitif était une religion de joie, de 
bienveillance a l’égard de tous les étres, qui promettait a ses 
fidéles la félicité du svarga. Le Bouddhisme secondaire se 
propose un idéal d’impassibilité et d’indifférence ; le but est 
Vanéantissement dans le nirodna. Dans |’ancienne doctrine 
le sensible et humain Ananda était le Saint par excellence. 
L’ Arhat détaché de tout est le type du saint nouveau. Jadis, 


1. Sakka, dans le Canon pali, est souvent appelé yakkha, Cf. Jataka, 
IV, 4; Majjhima nikaya, I, 253, ete.. A ce stade, les deca ne sont que des 
yaksa supérieurs et le Bouddhisme ne s‘écarte pas sensiblement du Jai- 
nisme qui prévoit pour homme vertueux la renaissance dans la condition 
de yaksa, 
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sramana et maitres de maison étaient étroitement solidaires ; 
ils communiaient dans les fétes ot se reformait le Mahasam- 
gha. A présent, l’élite vit a part; le clerc s’écarte du laic; la 
communauté est brisée et dans le samgha, qui ne comprend 
plus que les moines, se développe un esprit hautain, 
particulariste, favorable aux chicanes des casuistes et aux 
controverses des métaphysiciens. Monachisme aristocratique 
et nihilisme athée caractérisent le Bouddhisme secondaire’. 

Cette doctrine, peu faite pour satisfaire la masse des 
fideles, provoqua une réaction d’ot sortit le Bouddhisme 
tertiaire ou Mahayana. On croit de nouveau a Ja survie dans 
le nirvdna. Les anciennes vertus refleurissent : lhumilité, 
V’amour des faibles, le zele apostolique. La perfection stérile 
de l’Arhat est dédaignée ; on ne se hate plus d’entrer dans 
le nirvana. L’imagination populaire se réveille ; l’icono- 
graphie et la liturgie s’enrichissent; le panthéon se repeuple. 
Les aspirations religieuses comprimeées par la séche doctrine 
hinayaniste se manifestent librement. La spéculation philo- 
sophique atteint son plus haut développement dans les 
Ecoles Vijnanavada et Sunyavada, tandis que le renouveau 
de la magie aboutit aux excentricités du tantrisme’. 

Kin opposant, comme on le fait ici, Bouddhisme primitif 
et Petit Véhicule, on s’écarte sans doute des opinions 
recues. Néanmoins, cette théorie doit beaucoup aux re- 


cherches de Minayeff, de M. L. de La Vallée Poussin et de ~ 


M. E. Senart. Le premier a bien vu queledogme de |’ Arhat 
est étranger au Bouddhisme le plus ancien’. M. de La Vallée 


1. Cest dans l'Kcole des Sthavira que les tendances nouvelles s‘affirmérent 
avec le plus de vigueur. D’autres sectes conservérent longtemps certains 
dogmes de la doctrine primitive : Mahasamghika et Sammitiya continuérent 
WVadmettre lexistence du moi; daprés les Sarvastivadin, il est impossible 
de dire avec certitude que les quatre fruits sobtiennent uniquement sous 
[habit de sramana. Ainsi se perpétuaient dans certains groupes des théses 
favorables au renouveau mahayaniste. 

2. Cf. Les Vidyaraja, contribution @ Vhistoire de la magie dans les sectes 
mahdadyanistes, B.E F.E.-O., XXII, p. 301. 

3, Recherches sur le Bouddhisme, trad. trang., p. 216-218. 
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Poussin a prouvé qu’avant de croire au nirodna-néant, on 
avait cru au nirvodna-immortalité'. M. Senart a mis en 
lumiére l’importance de la notion du svarga dans les 
Inscriptions d’Asoka’. 

On m’objecte que, dés l’époque la plus ancienne, les clercs 
croyaient au niuvedpa et que |’Empereur Asoka parle 
uniquement du svarga, parce qu'il s’adresse non aux 
religieux, mais aux laics. Ces affirmations ne reposent sur 
aucune donnée certaine. « Les appels d’Agoka vont 4 tout 
son peuple, a la masse des hommes*. » Il est un des plus 
nobles esprits de son époque; son intelligence et son coeur 
sont a la hauteur des doctrines les plus épurées. Si les 
Bouddhistes de son temps avaient cru a un nirodna supé- 
rieur au soarga, il aurait préché le nirvana‘. 

La théorie des trois états du Bouddhisme telle qu’on vient 
de la résumer s'est dégagée peu a peu de plusieurs monogra- 
phies portant sur diverses séries de textes : Récits de la fin 
-du Buddba, Chroniques du régne d’Asoka’, Relations du 
_ Premier Concile. Chacune de-ces séries est assez riche; elles 
traitent de sujets assez variés; assez d’époques y ont marqué 
leurs empreintes pour qu’on en puisse dégager des conclu- 
sions générales. 

Apres avoir indiqué a grands traits comment on peut se 
représenter le développement de la religion bouddhique, il 
reste a situer dans ce cadre les principaux résultats de 
l'étude du Premier Concile. 


1. Niredna, Beauchesne, 1925. 

2. Les inscriptions de Piyadas/, JI, p. 322-323. 

3. E. Senart, préface a La Morale Bouddhique de L. de La Vallée Pous- 
sin, p. vil. 

4, Par exemple, dans l’édit de Rapnath, Asoka déclare que les humbles 
eux-mémes, s‘ils sont zélés, peuvent atteindre au scarga. J] aurait dit quils 
peuvent atteindre au nirodna, s'il avait cru que le nircdna fut le but su- 
préme. 

5. Le Pariniredna et les funérailles du Buddha, 1923; La Légende de 
VEmpereur Agoka, 1920, 
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Pour quiconque étudie la littérature bouddhique telle 
quelle se présente dans les Canons, chaque secte apparait 
surtout comme un ordre monacal gardien d'un systeme 
philosophique. C'est pourquoi certains auteurs en viennent 
4 refuser au Bouddhisme tous les caracteres d’une religion. 
C’est la sans doute~ une erreur grave. Le Vinaya et 
YAbhidharma, malgré leurs dimensions imposantes, ne 
doivent pas nous cacher les éléments anciens et fondamen- 
taux. Le bouddhisme fut, des le principe, une religion et, 
comme tel, il possédait un calendrier et des fétes, une 
mythologie et une cosmologie. Ces éléments essentiels 
permettent seuls d’expliquer son succes et le développement 
ultérieur de l’Ordre et de la Doctrine. Pour fleurir et 
fructifier, l’arbre dut d’abord s’enfoncer profondément dans 
le sol, c’est-a-dire dans les couches populaires. 

Une religion naissante s’organise toujours autour d'un 
culte et, dans le culte, les fétes sont probablement 
l’essentiel. Celles-ci sont des ensembles rituels destinés a 
maintenir ou a rétablir l’ordre cosmique et social. Elles 
supposent des représentations collectives du temps, du 
monde, de la société. A chacune d’elles correspond un récit 
mythique ou légendaire qui explique les origines de la féte 
par les,actes d’un dieu ou d'un héros. Pour employer un 
terme indien, lessentiel dans le Bouddhisme c’est le 
Dharma, c’est-a-dire ce qui maintient l’ordre cosmique et 
social. En revendiquant pour le culte la primauté, nous ne 
faisons que proclamer la priorité du Dharma, c’est-’-dire de 
la Loi religieuse non encore distincte de la Loi morale. On 
ne saurait done s’étonner que le mot Dharma ait pu dési- 
gner dabord lensemble des textes sacrés et que, suivant les 
vues exposées au chapitre v, le Code moral ou Vinaya, puis 
la Somme philosophique ou Abhidharma se soient tardive- 
ment différenciés au sein du Dharma primitif. 

Les Relations du Premier Concile sont des documents de 
premier ordre pour l'étude du Bouddhisme primitif, parce 
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quelles éclairent la nature et la fonction des deux grandes 
fétes annuelles. L’Eglise se développa d’abord dans un pays 
ou le rythme des saisons est produit par l’alternance de la 
mousson seche et de ]a mousson pluvicuse. Dans |’année 
agricole, de méme que dans l’année religieuse, les deux 
dates critiques sont le commencement et la fin des pluies. 
A ces dates correspondent deux fétes destinées 4 créer un 
ordre nouveau en provoquant le renversement de la mousson 
et en mettant la société en harmonie avec la nature. A 
chaque saison correspond en effet un état particulier du 
groupe social. Pendant les pluies, les voyages sont presque 
impossibles; les errants doivent chercher une demeure fixe, 
et les sédentaires ne s’éloignent guére des habitations. Le 
vcarsa est marqué par une rétraction et la saison seche par une 
expansion des groupes humains. Ces influences s’exereant sur 
homme de temps immémorial, les fétes bouddhiques du 
début et de la fin des pluies sont probablement le prolon- 
gement de trés anciennes fétes saisonnieres fort antérieures 
a Sakyamuni. 3 

Dans les premiers siécles de |’Kglise, les religieux étaient 
errants pendant la plus grande partie de l’année; ils n’occu- 
paient obligatoirement des demeures fixes que pendant la 
saison des pluies. Leur vie était étroitement accordée au 
rythme de la vie paysanne. Du jour ot Jes moines eurent 
des vihara permanents, le début et la fin des pluies perdirent 
pour eux de leur importance. La solennité des fétes saison- 
niéres apparait ainsi comme un legs du Bouddhisme primitif. 
Elle caractérise une époque ott les religicux étaient encore 
alternativement errants et sédentaires. 

Dés lors, il est possible disoler les anciens themes autour 
desquels se sont constituées les Relations du Premier Concile. 
On raconta d’abord comment, apres la mort du Buddha, ses 
disciples avaient passé 4 Rajagrha la premiére saison des 
pluies : convocation a Rajagrha de tous les fideles, y compris 
ceux qui vivent dans les régions supraterrestres; mort de 
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Gavampati, causée en apparence par l’annonce de la fin du 
maitre, mais qui est en réalité l’équivalent mythique d’un an- 
cien rite destiné a provoquer la premiére pluie. Pendant la sai- 
son pluvieuse, les religieux préchent la Loi aux dévots qui leur 
apportent des offrandes. Enfin lacloture du varsa est marquée 
par une cérémonie de purification. Ananda, le Gautamide, 
se dévoue pour le salut de tous; un acte d’accusation est 
dressé par lequel on le charge de fautes diverses; il s’‘incline, 
est chassé, et la communauté entiére est ainsi purifice de ses 
souillures. A ce stade, la Relation du premier varsa est une 
sorte d’avadana ou récit légendaire. Destiné 4 expliquer 
lorigine des deux grandes fétes du début et de la fin des 
pluies par ce qui s’est passé jadis aux premiers temps de 
l’Eglise, ce récit repose en derniére analyse sur un mythe 
prébouddhique : la mort du dieu de la Sécheresse, et sur une 
cérémonie également antérieure a Sakyamuni : la féte de 
purification collective par excommunication. 

La saison des pluies étant celle qui convenait le mieux 
pour précher la Loi aux maitres de maisons, les anciennes 
réunions du varsa comportaient nécessairement des séances 
consacrées a |’exposé du Dharma devant les fidéles assemblés. 
Ananda, qui avait vécu si longtemps dans lintimité du 
Maitre, était tout désigné pour répéter ses enseignements. 
A cette période, il ne s’agit pas encore de codifier les textes 
sacrés. La prédication est un devoir ; il faut continuer l’ceuvre 
du Maitre et faire tourner la Roue de la Loi. 

Mais la littérature sacrée s’enrichit peu a peu. Les légendes 
se multiplient; les textes s’allongent; de nouveaux sermons 
attribués au Buddha et aux Saints se transmettent de bouche 
en bouche. Qui dira ce qui est conforme a l’enseignement 
du Buddha et ce qu'il faut tenir pour hérétique? Si l’on n’y 
prend garde, le foisonnement du Dharma conduira |’Eglise 
asa ruine, car il deviendra impossible de distinguer le vrai 


du faux. Le besoin d’une codification des Ecritures com- 


mence a se faire sentir. 
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Cette nécessité s’accroit 4 mesure que l’Eglise, s’ étendant 
sur un plus vaste domaine, perd davantage son homogénéité 
premiére. A l'Ouest, le Bouddhisme se modifie en s’implan- 
tant chez des populations plus profondément aryanisées. 
Tout d’abord, les influences brahmaniques modifient 
surtout les moours et la constitution dela communauté. Le 
penchant pour l’ascétisme multiplie les dranyaka, observa- 
teurs des dhutaguna. Dans les anciennes communautes, 
Yautorité appartenait a des assemblécs guidées par des 
vieillards débiles. Les brahmanes, habitués 4 dominer, vont 
donner des chefs a l’Kglise. Pour empécher les discordes 
qui affaiblissent, on codifie les Ecritures a Ja maniére des 
textes védiques. Et, pour donner de |’autorité au Canon, on 
modifie les anciennes légendes relatives au premier varsa: 
on déclare que les textes sacrés ont été colligés par un 
Concile réuni 4 Rajagrha, sous Ja présidence de Maha- 
kasyapa. La présence a la téte de |’Assemblée de ce 
brahmane, «le premier de ceux qui pratiquent les dhuta- 
guna», indique que le second état de la légende doit 
remonter a une époque de l’histoire ecclésiastique marquee 
par la prépondérance des bralimanes et des dranyaka. 

Mais la création des monastéres réduit peu a peu le nombre 
et Vinfluence des dranyaka. L’idéal ancien de méditation 
solitaire et de vie rude dans la jungle se plie aux nécessités 
nouvelles. La regle également se modifie pour s’adapter a la 
vie monacale. En méme temps, l’esprit raisonneur et dialec- 
ticien, aiguisé par les discussions avec les brahmanes, les 
hérétiques, les Indo-grecs du Nord-Ouest, se manifeste sous 
deux formes : un penchant pour les subtilités de la casuis- 
tique et un gout marqueé pour la spéculation philosophique. 

Les nécessités de la vie monacale et le développement de la 
casuistique donnent naissance au Vinaya. Dune part, le 
pratimoksa s’amplifie par lintroduction de nouvelles déci- 
sions et ‘incorporation du Commentaire; d’autre part, les 
nombreuses dérogations a la regle des dhutaguna se classent 
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dans une série de petits traités sur le vétement, la nourriture, 
ete... Le pratimoksa, Code moral, et la série des dhutaguna, 
Régle disciplinaire, sont les deux pdles autour desquels 
s’organise le Vinaya. Son élaboration est génée par le 
souvenir des derniéres recommandations du Buddha, peu 
favorable 4 la multiplication des « défenses mineures et 
minimes ». Cet obstacle est écarté d'un commun accord et 
le Vinaya finit par se constituer en Corbeille distincte. A ce 
mouvement s’attache le nom d’Upali, qui fut probablement 
l'un des premiers docteurs de la Discipline. Aprés la scission 
des Kcritures en Dharma et Vinaya, on modifie en consé- 
quence la Relation du Premier Concile et la récitation du 
Vinaya est attribuée a Upal.. 

Transporté au sein des monasteres, ]’ancien idéal dranyaha 
ne disparait point. Bien que ne vivant plus solitaire dans 
Ja jungle, l'ancien yogin continue d’en imposer ; ses compa- 
enons le vénerent et l’imitent. A chaque degré de lextase 
correspond des lors, théoriquement, une catégorie de reli- 
gieux et ainsi se fonde une hiérarchie dont l’Arhat est le 
sommet. L’Arhat est le saint parvenu au nireodna absolu. 
Le Concile de Rajagrha devient alors une Assemblée 
qui ne comprend que des Arhat. Kasyapa, ancien chef des 
dranyaka et président du Concile, reste le premier des 
cing cents Arhat, mais Ananda, qui représente un idéal 
périmé, voit sa légende s’obscurcir. Le rite de purification 
collective qu’était l’expulsion d’Ananda devient incompré- 
hensible & présent que les membres du Concile sont des 
saints parvenus 4 la perfection. On imagine done que ce 
disciple fut expulsé, parce qu’il n’était pas encore Arhat. 

Cependant, |’esprit raisonneur dissout peu & peu l’ancien 
dogmatisme. Les données de la conscience religieuse sont 
mises en discussion l’une apres l'autre. Tandis que les fidéles 
de certaines communautés orientales, Mahasamghika, Vatsi- 
putriya et d’autres, continuent d’admettre l’existence du 
moi et la survie dans le nirvdna, d’autres se réfugient dans 
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un agnosticisme en faveur duquel ils invoquent l’autorité 
du Buddha; d’autres enfin, qui sont bientot les plus nombreux 
et finissent par l’emporter dans la majorité des sectes, 
affirment l’impermanence des apparences et du moi et 
’anéantissement dans le nirvana. Ces désaccords produisent 
des schismes et les controverses entre les sectes rivales font 
naitre une littérature didactique et apologétique qui se 
donne tant6t comme une Matrka, tant6t comme un 
Dharma supérieur (Abhidharma), tandis que l’ancien 
Dharma perd son titre et recoit l’appellation plus modeste 
de Sutrapitaka. Kt, comme pour donner plus d’autorité a 
la nouvelle Corbeille, on prétend quelle a été récitée par 
le Président du Concile, le Grand Kasyapa lui-méme. 
Tandis que la compilation du Sutrapitaka, qui comprend les 
textes les plus anciens, est attribuée au plus ancien saint : 
Ananda, les Corbeilles plus récentes sont censées pro- 
mulguées par des saints nouveaux : Kasyapa et Upali. 

Plus tard, lidéal primitif qu’incarnait Ananda revenant 
en faveur dans les fractions mahayanistes, Ananda retrouve 
son ancienne popularité. On ajoute alors de nouvelles 
Corbeilles au Canon, mais on ne cherche point d’autres 
récitants. C’est Ananda qui est chargé de composer tous 
les Pitaka. 

On s’explique dés lors la diversité des Relations du 
Concile. Autant de sectes ayant un Canon distinct, autant 
de récits différents. Chaque [cole entend prouver que son 
Canon remonte aux origines de l’Eglise et qwil a été codifié 
par l’Assemblée de Rajagrha. K:videmment, ces Relations 
contradictoires ne sauraient passer pour des procés-verbaux 
authentiques. Elles n’en sont pas moins précieuses, puis- 
qu’elles contiennent deux catégories de documents : des 
themes légendaires qui remontent aux origines de l’Eglise 
‘et un inventaire du Canon particulier a chaque secte. 
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P. 24, 1. 24, lire : So-/o. 

Pe 67,.1:30, lire.: la nuit. 

P. 73, 1. 19, lire ¢seu au lieu de ¢tze et corriger le carac- 
tere chinois correspondant. 

P. 99, |. 11, supprimer le » final. 

P2104) n,.-1*hre : Dasottara. 

P. 118, 115, 240, 241, lire : *Gavampadi. 

P. 127, |. 25, lire : sept (parties de la) Bodhi. 

P. 176, 1. 20, lire : Kagyapa. 

P. 218, |. 24, lire : Mahanaman. 

P, 239, 1. 6, au leu-de: Purna, lire? Parna. 

P. 239, 242, au lieu de : « seigneur des bceufs », lire : 
« seigneur des vaches ».: 

P2248, 1. 5, lire; de cette étude, il parait..:. 

P. 259, n. 4, au heu de: « par des religieux indemnes 
de toute faute », lire : « par des religieux ayant une faute 
a expier (Mahavagga, 1V, 16, 1)»; et supprimer la phrase 
suivante. 

P. 317, 1. 11, lire : Dhamma’. 

Poli, ee re.<.ca yo thero, 

P. 335, n. 1, lire : pamsukula. 

P. 359, 1. 18, mettre un . aprés Bodhisattva-pitaka. 
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Vinaya et des Sutra, p. — imjurie Ananda, p. 277. 
347. — chasse Ananda, p. 12, 16, 
— demande 4 Ananda de 62, 97. 
réunir les Sutra, p. 39,68, —s’excuseauprés d’Ananda, 
79, 103. p16, 68, 209. 
— charge Upali de réciter — (justification de), p. 275. 
le Vinaya, p. 44. — félicite Ananda, p. 17, 
— interroge Ananda sur la _—‘98 et suiv. 
Loi et le Vinaya, p. 192 — loue Ananda, p. 33, 39, 
et sulv. 98, 99. 
— fait réciter les trois pitaka — récite des gatha, p. 17- 


pour Purana, p. 321. 20, 40-41, 46, 59, 69-70. 
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— transmet la Loia Ananda, 
p. 304. 

— incinére le corps du Bud- 
dha, p. 95, 203. 

— dompte Mara, p. 102. 

— arréte la chute d’Ajata- 
satru, p. 36. 

— promet a Ajatasatru qu il 
assistera & son nirvana, 
Di avs 

— est un Saint nouveau, 
p. 377. 

— représente lidéal ara- 
nyaka, p. 296. 

— chef des aranyaka, p. 302. 

— (dictature de), p. 298. 

— chef absolu de |’Eglise 
universelle, p. 304. 

— chef d’une Eglise réfor- 
Mée,. P-.e9¢. 

Kasyapiya, p. 313. 


laxisme, p. 308. 

Lhasa, p. 269. 

Lha-ssa-Morou, p. 269, 273. 

lien formé de trois cadavres, 
DB. 90). 102103; 

Lieux, p. 179, 195, 353-54. 

Limites extérieures, p. 310, 
312. 


localisation 
— des sectes, p. 312 et suiv., 
GRU oe4)- ober 


— de l’Ecole Mahigasaka, p. 
B22. 
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Lot 

— de Gautama, p. 52. 

— des quatre Vérités, p. 69. 
— (arbre dela), p. 58. 
— (Bonne), p. 53. 
— (bateau de la), p. 58. 
— (Chef de la), p. 66. 
— (citadelle de la), p. 58. 
aes de), p. 13, 45, 126- 


-— me de la), p. 58. 
—— (Essence de la), p. 16. 
— (Grands maitres de la), 
Denies 
— (joyaux de la), p. 58. 
— (lampe de la), p. 27, 46, 58. 
— (marchands de la), p. 58. 
— (médecins de la), p. 58. 
— (mer de la), p. 58. 
— (nuage de la), p. 58. 
— (Ciil de la), p. 17, 23, 28, 
37, 38, 103, 122, 123. 
— (prophétie sur la durée de 
la), p. 13; 27, 62. 
— (Roue de la), p. 8, 42, 46, 
66, 100. 
— (Sumeru de la), p. 31. 
— (cinq), p. 186. 
— (Corbeilles de la), p. 203. 
— de la Délivrance, p. 186. 
— de la Méditation, p. 186. 
— des bahusruta, p. 186. 
— du Don, p.- 186. 
— du Maintien des Défenses, 
p. 186. 
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dle Vinaya, pueed. Mélange 
— et Vinaya, p. 171-3, 177, — des Organes, p. 211. 
193, 200. — "des. Forces, p. 211. 
— (Roi de la), p. 199. — de l’Intelligence, p. 211. 
— (Seigneur de la), p. 199. — de la Voie, Pein 
— (Sens de la), p..185, 210. — des bhiksu, p. 194. 
— (Vinaya et), p. 159, 168. — des bhiksuni, p. 194. 
— (durée de la), p. 184. — des upasaka, p. 194. 
Loi-garder, p. 218. . — des upasika, p. 194. 
Loi-haut, p. 218. — des deva, p. 194. 
Loi-sapéque, p. 218. — de Sakradevendra, p. 194. 
Loi-triompher, p. 217. — de Mara, p. 194. 
Loi-qui-distingue-les-caté- — de Brahmaraja, p. 194. 
Pories,-p. 1. métrique, p. 342 et suiv. 
fdne;p.- 93: Mercure, p. 343. 
mille Arhat, p. 56, 69. 
Magadha, p. 313. ‘monde 
magadhienne (période), p. — de Brahma, p. 368. 
344. — du Désir, p. 35. 
magie, p. 261. | monachisme, p. 305. 
Maheshwar, p. 324. Mons, p. 241. 
mahayanisme mont 
— dharmaguptaka, p. 362. — Campa, p. 207. 
— mahasamghika, p. 362. — Créme, p. 40. 
— sammitiya, p. 363. — Kelat, p. 207. 
— sarvastivadin, p. 363. — Malaya, p. 207. 
maitrise par les comtempla~- — Mandara, p. 207. 
tions, p. 60. — Pur, p. 207. 
maitrises, p. 6, 7. — Folatrer, p. 206. 
Malaka, p. 250. — Urumanda, p. 307. 
Malla, p. 95. montagne 
Manu, p. 293. — du Sud, p. 159, 323. 


Matrka des Haimavata, p. — Ksatriya (?), p. 204. 
304. — Vaihaya, p. 204. 
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monts des Parfums, p. 206, 
244, 

morale du juste milieu, p.308. 

mort 

— du dieu de la Sécheresse, 
p. 254-55, 374. 

— de Gavampati, p. 373-74. 

moyens d’entrée, p. 109. 

mythe: prébouddhique, p. 
374. 

mythologie (accord de la) et 
du rituel, p. 255. 


Nandin, p. 245. 

neuf 

— anga, p. 341-42. 

— séjours, p. 105. 

— séries de préceptes, p. 215. 
nombre (valeur du) 

— cing, p. 360. 

— quatre, p. 351, 358 et suiv. 
Nombres, p. 110. 

Nouvel An, p. 269, 271-72, 


e774. 


Qdipe, p. 263. 

Hil 

— de la, Lidl, pial? veoe ees 
37-38, 103, 122-23. 

— de la Sagesse, p. 60. 

+-"Civin; pe G61. 96. 

— du monde, p. 66, 135. 

— del'Univers, p. 206-07. 

ceil 


— unique, p. 249-50, 
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— (troisieme), p. 200. 

oligarchie, p. 304, 309. 

opposition entre le Dharma 
et l’Artha, p. 348. 

ordalie, p. 265. 

ordination, p. 291. 

— (trois ans d’), p. 6. — 


Pagan, p. 241. 

palais des Sirisa, p. 29. 

Parc des Cerfs, p. 42. 

Pare des Cerfs du Rsi, p. 18. 

parenté des Ecoles Dharma- 
guptaka et Haimavata, p. 
169. 

Parthe, p. 1,-21. 

parole de vérité, p. 261-62. 

Parole du Buddha, p. 337, 
345-46, 348. 

patriarcat (institution du), p. 
304-05. 

patriarche unique, p. 304. 

phénomeénes, p. 66, 67, 68. 


~ Phrases de la Loi, p. 178. 


Pégou, p. 290. 

pénétra tions surnaturelles, p. 
16°60," 67 96; Tou .ter. 

période 

— cachemirienne, p. 350. 

— magadhienne, p. 344. 

perspicacités, p. 6. 

Petit Véhicule, p. 296, 333, 
308, 365. 

pierre sonore, p. 28. 

plerres sacrées, p. 253, 


INDEX DES 
pitaka 
— unique, p. 337. 
— (trois), p. 342, 356. 
— (quatre), p. 120, 351-52, 
306. 
— (cinq), p. 360. 
— (pluralité de), p. 337. 
poisson a téte humaine, p. 
249. 
postcanoniques (textes), p. 
338. 
Pouvoir-protéger, p. 218. 
pouvoirs magiques, p. 204, 
206-07, 209. 
premier schisme, p. 287, 312. 
Pré-Sarvastivadin, p. 329. 
Pratimoksa 
— des bhiksu, 353-54. 
— des bhiksuni, p. 353-54. 
— des Dharmaguptaka, p. 
326. 
— des Mahasamghika, p. 326. 
préceptes d’étude, p. 51. 
prépondérance 
—des brahmanes, p. 296, 
Bee DIo5e 
— des aranyaka, p. 296, 375. 
— del’Arhat, p. 293-305. 
prescriptions alimentaires 
— (trois), p. 160. 
— (quatre), p. 160. 
— (sept), p. 160, 161. 
privilége de l’'age, p. 299, 308. 
puissance magique 
— du Tathagata, p. 37. 
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— des Auditéurs,-p. 37. 

puissances, forces, maitrises, 
p. 205, 209. 

python 

— cornu, p. 248, 250. 

——"de terré, p. 248. 

— de mer, pv 248. 


quadruple division, p. 354, 
359, 361. 

quatorze qualités, p. 212. 

quatre 

— subdivisions des Sammi- 
tiya, p. 313. 

— agama, p. 70, 79, 81, 85-6, 
104, 340, 351-52, 356-58. 

— agati, p. 137. 

— arbres surnaturels, p. 85- 
6. 

— catégories de disciples, p. 
13, 14,:34, 51,.62, 85, 99, 
102, 135, 154, 233, 286. 

— catégories de fidéles, p. 
293, 312. 

— défenses, p. 52. 

— défenses principales, p. 
230. 

— devaraja, p. 24, 26, 28, 
93, 352. 

— difficultés de pratiquer la 
Voie, p. 40. 

— sortes de sutra, p. 44. / 

— sources chantantes, p. 10. 

— sthavira, p. 15, 101, 301- 
03. 

— Vérités, p. 96, 105, 118. 
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— collections du Sutra pita- 
ka, p. 337. 

— versions du traité de Va- 
sumitra, p. 310. 

— conditions, p. 293. 

— grands Anciens Auditeurs, 
p. 302. 

— groupes de l’Assemblée, 
Det Ula es 

— candala, p. 271. 

— distinctions, p. 45. 

— efforts corrects, p. 45. 

— facilités de pratiquer la 
Voie, p. 40. 

— fruits, p..79. 

— grands enseignements, p. 
218, 216. 

— parajika, p. 154, 180, 181. 

— péchés capitaux, p. 52. 

— places de pensée, p. 45, 
127, 352. 

— pouvoirs magiques, p. 14, 
45, 49, 50, 63, 83, 127, 137, 
151, 282, 352. 

— pratidesaniya, p. 154, 215, 
217, 234. 

— prescriptions alimentai- 
res, p. 160. 

— rejets de la pensée, p. 127. 

— serpents venimeux, p. 57. 

— sortes d’offrandes, p. 226. 

— vérités saintes, p. 352. 

— Cakravartin, p. 352. 

~~ Buddha, p. 352. 

—— pitaka, p. 120, 351, 352, 
306, 361, 
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quatrieme Corbeille, p. 109, 
4 9b 

quatre-vingt-dix 

— articles, p. 52, 180, 181. 

— prayascittika, p. 235. 

quatre-vingt-douze 

— pacittiya, p. 154. 

— prayascittika, p. 215,217. 

quatre-vingt mille sections 
des Corbeilles de la Loi, 
pie11.- 

quarante Arhat, p. 85. 

questions 

—controversées, p, 195. 

— non controversées, p. 195. 

questions d’Upali, p. 71. 

quintuple division du Vi- 
naya, p. 303, 359. 

quinquennale (assemblée), p. 
273, 282-83, 288, 312. 

quinze catégories de Textes 
sacrés, p. 179. 

quinziéme jour de laseptiéme 
lune, p. 6. 


Racine-garder, p. 219. 

Recueil 

— de l'Abhidarma, p. 284. 

— des formules magiques, 
p. 285. 

— des Mélanges, p. 285. 

— des Sutra, p..284. 

— du Vinaya, p. 284. 

Régle en quatre parties, p. 
304-95, 


INDEX DES 


regles 

— de l’observation des pré- 
ceptes, p. 215, 

— pour abolir les querelles, 
p. ot. 

Reglements, p. 110, 217. 

Relation de la compilation du 
Tripitaka et du Tsa tsang, 
par Kasyapa et Ananda..., 
p. 89, 286. | 

Relation sur la durée de la 
Loi énoncée par le grand 
Arhat Nandimitra, p. 328- 
29, 3807-59. 

reliques 

— (dix stupa des), p. 26, 95. 

— (onze stupa des), p. 88. 

religions austro-asiatiques, 
p. 205. | 

rigorisme, p. 308. 

rite de pravarana, p. 258 et 
suIV. 

rol 

— de Carnaval, p. 272. 

— des démons, p. 50. 

— des grues, p. 97. 

— temporaire, p. 273. 

royaumes des Parfums de 
YOccident, p. 93. 

Rudra, p. 242, 245-46. 

Rupnath, p. 280, 339, 371. 


sacrifice 

— du buffle, p. 254. 

— humain, p. 254, 275. 
— du meriah, p. 254. 


MATIERES 405 


Samgha 

— (évolution du), p. 290, 
303, 309. 

— (transformations du), p. 
288. 

— (autonomie du), p. 299. 

Sagesse-meére, p. 45, 334. 

Sagesse-Vie, p. 122. 

Sanchi, p. 317, 323-24, 331, 
3388, 353. 

Sans difficultés, p. 354. 

Sans-peur, p. 93. 

Saturnales, p. 268, 272-73. 

Saturne, p. 343. 

schisme, p. 310. 

— de Pataliputra, p. 311. 


_ — des Mahasamghika, p. 285. 


— (premier), p. 287, 312. 

secte 

— Dharmaguptaka, p. 316. 

— Haimavata, p. 331. 

— Mahasamghika, p. 364. 

— Sthavira, p. 316, 364. 

— (dix-neuvieme), p. 363. 

sectes 

— (dix-huit), p. 309,313, 363. 

— (groupement des), p. 310 
et sulv. 

— (localisation des), p. 312 
et suiv., 317, 324, 362. 

— (origine des), p. 72. 

— (quatre-vingt-seize), p. 
121. 

— (zones d’influence des), p. 


826, 329. 
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Seigneur des Boeufs, p. 29, 
Paes OES 

seize Arhat, p. 328. 

Sens, p. 4-5, 97, 106-07, 212, 
345, 347. 

Sens 

— de la Loi, p. 185, 210. 

— des Sutra, p. 146, 229. 

— du Vinaya, p. 143, 212; 
oot. 

— (Enoncé du), p. 178. 

— des Paroles sacrées, p. 16. 

—- (définition du), p. 216. 

Sept-cents (assemblée des), 
p. 307. 

Série mélangée, p. 338. 

Série numérique, p. 338. 

siege 

— de la Loi, p. 227. 

— élevé, p. 41, 43, 80, 82-3, 
95, 98-9; 128; 299. 

—- du Lion, p.18,'34;7 69, 71: 

Sindhu, p. 318. 

Six 

elements... 105: 

— mondes du désir, p. 57. 

— pénétrations surnaturel- 
les, p. 60, 67,96, 126, 127, 
205, 208. 

— fautes d’Ananda, priol; 
64, 153, 156. 

S1x 

— bhiksu, p. 188-91, 217. 

— ‘questions; p. 307. 

Sogdiane, p. 326. 
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soixante rouleaux d étoffe, 
p. 89. 

Sonari, p. 317. 

Souffle-de-boeuf, p. 64. 

spectateurs invisibles, p.280. 

Sramana-Fruit, p. 147, 

Sthavira 

— (trois), p. 
301-03, 352. 

— (quatre), p. 15, 101, 301- 
03. 

— (huit), p. 168, 300-01, 
303, 307, 320, 352. 

— (traditions des), p. 133. 

— des cellules séparées, p. 
301. 

— du samgha, p. 301. 

— du samgharama, p. 301. 

— qui reste a la maison 
(avasika), p. 301. 

— des trois Régulateurs de 
la Discipline, p. 301-02. 

Sutra s 

— de la question de Sakra- 
devendra, p. 193. 

— dela Roue de la Loi, p. 18. 

— du bouvier, p. 105-111. 

— qui fait tourner la Roue 
de la Loi, p. 19, 70. 

— dela bienveillance, p.105. 

— de la compilation (des 
Eeritures) sous Kasyapa, 
Dice 

— de la Descente du Bodhi- 
sattva, p. 125. 

— de la Grande Cause, p. 193. 


78, 80, 205, 


INDEX DES_ 


— (classification des), p. 349 
“et suiv. 
— de la production et de la 
destruction des domaines, 
ep. 193. 
Sutrisme, p. 311. 
survie dans le nirvana, p. 
369-70. 


sept 
— éveils, p. 45. 
=— fens; ps 74. 


— parties de la Bodhi, p. 105. 

—pensées de la Bodhi, p. 127. 

== préceptes,-p. 71. 

— régles pour abolir les que- 
relles, p. 51, 215. 

— substances 
D126, 128. 

— subdivisions des Maha- 
samghika, p. 313. 

— conditions de prospérité, 
p- 235. 

“— fautes d’Ananda, p. 182. 

— prescriptions alimentai- 
res, p. 160-1. 

— régles de l'étude, p. 215. 

— points de Purana, p. 319. 

— points litigieux, p. 320. 

— dérogations a la régle, 
p. 321. 

— traités 
p. 360. 


philosophiques, 


Talaings, p. 241. 
tantrisme, p. 370. 


précieuses, | 
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taureau 

— -Gavampati, p. 244, 246, 
200. 

— -Siva, p. 246, 247. 

— -vent, p. 246, 247. 

— -Rudra, p. 250. 

Texte sacré 

— de la Grande Extension, 
puto. 

— de ]’Origine, p. 194. 

— de ce qui est sans précé- 
dent, p. 194. 

— de Upadesa, p. 194. 

-— des Comparaisons, p. 194. 

— des Existences, p. 194. 

— des Phrases de la Loi, 
p. 194. 

— des Stances des Saints, 
Peetgo: 

— du Parayana, p. 195. 

— du Sens des_ phrases, 
p.. 194. 

— Mélange de Difficultés, 
p. 195. 

theses de Mahadeva, p. 330. 

Tiers-ordre, p. 295. 

Traité sur la renaissance au 
ciel, p. 116. 

treize 

— articles, p. 180-81. 

— observances, p. 52. 

— samghavasesa, p. 239. 

trente 

— articles, p. 52. 

— samghadisesa, p. 154. 


408 


— nissaggiya pacittiya, p. 
154. 

— naissargika, p. 215. 

— naissargika prayascittika, 
p. 317, 239. 

Trente-trois dieux, p. 206, 
244. 

trois 

— catégories de religieux, 
pacdo: 

— clartés, p. 6. 

— Connaissances, p. 60, 105, 
205, 208, 224. 

== Corbeilles,< p. 177, 179, 
195, 224, 333, 342, 353, 
306. 

— Ecoles, p. 308. 

— états du Bouddhisme, 
Daycsi 

— ‘hens; p. 12;.14, 58. 

— mauvais séjours, p. 367. 

— métropoles, p. 308. 

= mondés,-p..6, 19, 43; 70. 

— perspicacités, p. 16. 

— prescriptions alimentai- 
res, p. 160. 

— Régulateurs de la Disci- 
pline, p. 301-02. 

— rois rebelles, p. 24, 27. 

— séries de sutra, p. 340. 

— séries de textes, p. 338. 

— sortes d’Abhidharma, p. 
¥i3y 

— sortes d’étres}' p. 20: 

— sortes d’existences, p. 40. 
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— souillures, p. 6. 

— Sravaka-pitaka, p. 357. 

— Sthavira, p. 78, 80, 205, 
301-03, 352: 

— types de satyavakya, p. 
263 et suiv. 

— subdivisions des Sthavira, 
p. 313. 

— venins, p. 92, 224. 

— vices, p. 15. 

Troisiéme Concile, p. & 
2958300: 

Tsin 

— occidentaux, p. 169. 

— orientaux, p. 77, 89. 

— postérieurs, p. 125. 


103- 
148, 


Un-et-plus, p. 70-71, 
05; 1145. 21051363 
178, 193-94, 211. 


vétement couleur dor, p. 49. 

Véhicule, ) 

— des hommes, p. 367-68. 

— des dieux, p. 367-68. 

— des Bodhisattva, p. 367- 
68. 


— des Pratyekabuddha, p. 
367-68. 

— des Auditeurs, p. 367-68. 

— (Grand), p. 296, 357-58, 
361-64, 368. 

~—. (Petit), p: 368, 370. 

Vilain-corps, p. 27. 

Vilains-yeux, p. 26. 
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Vinaya 

— (définition du), p. 104, 
108-10, 117. 

— (antiquité du), p. 1. 

— (composition du), p. u, 
71, 177-78, 191-92, 212. 

net 1.01, p. 159, 168. 

ealo-et), p.: 171-73, 177, 
186, 193, 200. 

= Lol -dtl)sp. 229. 

— (Ekottara du), p. 191-92. 

— (Sens. du), p--1438; 242, 
Lei. 

a régional,p. 216. 

— développé, p. 216. 

— abrégé, p. 216. 

— de stricte observance, p. 
216. 

— des rites conformes a la 
oisp. +216: 

— des bhiksuni, p. 191. 

— en quatre parties, p. 169, 

rao. 

— en cing parties, p. 133. 

—— en dix récitations, p. 221, 
B00. 

— (deux), p. 216. 

— (cing), p. 216. 
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—, (Gorbeillé“du),p. 44; 71. 

— -Matrka des Haimavata, 
p. 336. 

— des Dharmaguptaka, p. 
246, 277,: 315, 321-22, 326, 
349, 354. 

— des Haimavata, p. 335. 

— des Mahasamghika, p. 277, 
286-87, 302-03, 312, 347. 

— des Mahisasaka, p. 277, 
300, 315, 319-20, 323, 347. 

— des Mulasarvastivadin, 
p- 188, 221, 248, 246, 256, 
ele, 277, 279, 302, 334, 
360. 

— des Sarvastivadin, p. 277, 
302. 

— des Sthavira, p. 315, 364. 


— (Ananda est interrogé sur 


le), p. 192-93. 

— (Upali récite le), p. 44, 
71, 143-46, 186-87, 212- 
15, 227-30. 

— (le Vénérable Voie-Force 
a récité le), p. 217. 

vinayistes (tendances),p. 135. 

Voie-force, p. 217. 

vues calmes, p. 40. 

vues perverses, p. 12, 20,118. 


~ 
"i, 


. -, 
Ira a! das! 
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INDEX DES MOTS INDIENS — 


Ajatagatru, p. 36, 37, 61, 93, 
94, 120, 204. 

Ajatasattu, p. 147. 

agati, p. 137-8. 

Agni, p. 239. 

_ Atharva- Veda, p. 261. 

anga, p. 341-43, 345, 349-50. 

Anguttara-nikaya, p. 105, 
300, 338. 

Afyana, p. 246. 

atthakatha, p. 133. 

adbhuta, p. 175. 

adbhutadharma, p. 124. 

Adbhutadharma, p. 194. 

adharma, p. 228. 

adhikarana-samatha, p. 215. 

Anavatapta, p. 244. 

anagamin, p. 92, 96, 99, 100, 
d10% 

andsrava, p. 7o. 

animitta, p. 118. 

aniyata, p. 188. 

Anuttara-bodhi, p. 367-68. 

anu-thera, p. 299. . 

Aniruddha, p. 64, 68, 70, 96, 
7; 400, 119. 


Anuruddha, p. 5-7, 11-12, 16, 
29, 78-80, 127, 168, 204- 
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Arthavarga, p. 178. 
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ajiviya, p. 134. 
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Upali, p. 44, 71, 127, 143-46, 
168, 186-87, 196, 212-15, 
219, 227-30, 297, 311, 376- 
rip 
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Rsipattana, p. 18. 

rsivadana, p. 42. 


ekapitaka, p. 337. 
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Kalinga, p. 204. 
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325. 

kasaya, p. 49. 

Kasapagota, p. 317-18. 
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kinnari, p. 262-64. 
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Kugala(?), p. 218. 

Kusinaga{ra], p. 29. 
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klega, p. 3, 36, 45-46, 62, 
209, 211. 
Ksatriya (?), p. 204. 
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Canda, p. 161, 166-67. . 
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Campa, p. 104, 203. 
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Grhya-sutra, p. 201. 

Geya, p. 122, 123. 
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tripitaka, p. 333. 
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Dhammapada, p. 345. 
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Dharma-matrka, p. 334, 336. 
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nisadana, p. 39. 

nekayika, ‘p. 338. 

Nairanjana, p. 210. 
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Pancala, p. 93. 
panicavarsa, p. 72. 
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Paramartha, p. 310-11, 364 
65. 
Paridhvaja (?), p. 328. 
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parisad, p. 34, 233. 

paryaya, p. 196. 
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Pasupati, p. 242. 
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bahusruta, p. 33, 90, 137, 
171, 185, 209-10, 225. 

Bahusruta, p. 310. 
Bimbisara, p. 61, 145. 
Buddha carita, p. 15. 
Buddhaksetra, p. 126. 
Buddhaghosa, p. 344. 
Buddhajiva, p. 133. 
Buddhabhadra, p. 201. 
Buddhayagas, p. 169, 326, 
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Bharadvaja, p. 328. 
Bharukaccha, p. 308, 323-25. 
Bhavya, p. 310. 
bhanavara, p. 222. 
bhikkhugatika, p. 281. 
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bhumi, p. 137. 
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Majjhima, p. 317-18. 

Mayjhima-nikaya, p. 3838, 
344, 369. 
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Mahakatyayana, p. 73, 201 
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Mahaparinibbanasutta, p. 
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Mahdvamsa, p. 133, 282, 
317-18, 323, 326. 
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